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हिल्‍्दी में साहित्विक रु का कार्य वहुत-कुछ सुनिश्चित गति से 
>-.. आारंभ में हमारे अनुशीलन की दिशा 

»।२ ५-५रावादी दृष्टियों का प्राधान्य था | पांडिट 
* तु उसका प्रयोग अधिकतर शास्त्रार्थी-पद्धति पर किया जा 
ध्ट्था ० ,ल की खाल अ्रधिक निकालते थे। यदि किसी दार्शनिक मतवाद 
अ्रइन उठा$ तो सूक्ष्म-से-सूक्ष्म सूत्रों का ऊहापोह होने लगता । पांडित्य 
बल पर लोग श्रपने-अपने पक्ष की प्रतिप्ठा श्रौर विपरीत पक्ष का निरसन 
ने लगते । एक ही ग्रंथ के भीतर द्वैत, अह्वेत, विशिष्टाद्वत, द्वैताद्वेत 
दे के वहुमुखी सिद्धान्त ढूढ़े जाते थे । 'रामचरितमानस' के अन्तर्गत इन 
“विध मतों की स्थापना की गई । यदि साहित्यिक चर्चा उठी तो ग्रलंकारों के 
भणों और भेदों में ही पंडितों की प्रतिभा टकराने लगी । भापा-संब्ंधी झोधों 
| भी पुरानी परंपरा का अनुसरण होता रहा। इस संपूर्ण झ्रारंभिक शोध 

/ सुस्पष्ट दृष्टिकोण, प्रणाली श्रौर लक्ष्य का भ्रभाव था । 

, अनुशीलन-सम्बन्धी एक नया अध्याय तब आरंभ हुआ जब पश्चिमी 
-डेतों की छत्र-छाया में भारतीय पंडित भी प्राच्य-ग्रनुसंघान (()7९0॥( ७ 
१९४९४॥९)॥ ) के कार्य में संलग्न हुए । परन्तु इन पंडितों की सबसे बड़ी कमी 

थी कि वे अपने पश्चिमी अ्रभिभावकों द्वारा वाँधी गई लीक से बाहर निकलने 

|... उसमर्थ थे। यत्र-तत्र देश-प्रेम या राष्ट्रीय भावना से प्रेरित होकर वे पश्चिमी 
डितों के निर्णयों में थोड़ा-बहुत परिवर्तन कर देते थे, पर इससे अ्रधिक नहीं । 
कमान्य तिलक की भाँति एकदम नया निर्देश करने वाले व्यक्ति विरल थे 
रर पांडित्य के क्षेत्र में विद्रोही माने जाते थे । यह नई पंडित-मंडली राष्ट्रीयता 

) प्रतिनिधि मानी जाती थी, परन्तु उसके कार्यो में पाण्वात्य अ्रनुकृति का 

च ही प्रमुख था । हम यह नहीं कहते कि भारतीय साहित्य के पश्चिमी 

वैचकों से हमने कुछ पाया ही नहीं-हमारा अ्रनुशीलन लाभान्वित ही नहीं 

५- ॥; परन्तु हम यह अवश्य कहेंगे कि भारतीय वस्तुओं को पश्चिमी निगाह से 
तने वाले लोगों में एक मौलिक दृष्टि-दोप तो था ही । 

/ .ग्रिय्सन और उनके भारतीय अनुयायियों ने भाषा और साहित्य-संबंधी 

शीलन की एक नई प्रणाली निकाली और एक नवीन परंपरा स्थिर की। 

न्तु इन अन्वेषकों के द्वारा भी हिन्दी का साहित्यिक अनुशीलन पूर्णतः राष्ट्रीय 
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प्रथवा वैज्ञानिक भूमि पर प्रतिष्ठित न हो हा । साहित्यिक मानदंड भी बहुत- 
कुछ अ्निदिष्ट ही रहे । उदाहरण के लिए न्धुओं की साहित्य-समीक्षा श्रौर 
श्रन्वेषणों को देखें, तो उस शैली की सारी नवीन श्रपनी समस्‍्त्र दुर्बलताओं के 
साथ हमारे समक्ष आ जाती है । मिथक कु ग्रियर्सन-अनुयायी समीक्षक 
ही कह सकते हैं, यद्यपि श्रपनी श्रनेक त्रुटियों ” वे स्वयं ही जिम्मेदार 
हें । 

आ्राचार्य महावीरप्रसाद द्विवेदी और आचार्य रामचन्द्र <.... के अवतरण 
से हिन्दी की साहित्यिक दृष्टि एकदम सँवर उठी । ह्विवेदी जी युगद्वष्ठा थे और 
शक्ल जी थे साहित्य के सच्चे भावद्रष्टा | दोनों के समागम से हिन्दी की 
साहित्यिक चेतना बहुत-कुछ परिपुष्ट हो गई। शुक्ल जी ने हमारे साहित्यिक 
ग्रनुशीलनों को नई प्रेरणा दी । उनकी दृष्टि पूर्णतः सांस्कृतिक श्रौर शालीन 
थी । वे शक्ति, शील और सौंदर्य के उपासक थे । उन्होंने हिन्दी-साहित्य का 
धारावाहिक विकास-क्रम दिखाकर हमें श्रेष्ठ कवियों का परिचय कराया। 
उनकी दृष्टि मुख्यतः भावात्मक झ्नौर साहित्यिक थी, अ्रतएव वे ग्रन्य दृष्टियों 
से महत्त्वपूर्ण कार्य करने वाले लोगों का स्वागत करने को तैयार न 
थे । साथ ही उनका ग्रनुशीलन विशुद्ध शास्त्रीय अथवा ऐतिहासिक भूमि पर 
अधिष्ठित न था | वे साहित्य के महान्‌ उन्‍नायक और प्रेरक थे, कदाचित्‌ 
इसीलिए तटस्थ श्रनुशीलन की लीक पर चलने में वे असमर्थ भी थे । 

उदाहरण के लिए शुक्ल जी के भक्ति-सम्बन्धी विवेचनों को देखिए। 
भक्ति का विकास दिखाते हुए उन्होंने जो चर्चाएँ की हैं, वे न तो दार्शनिक दृष्टि 
से और न ऐतिहासिक क्रम के अनुसार अत्यंत प्रामारिणक या शास्त्र-सम्मत हैँ । 
उनके समस्त विवेचन उनकी अपनी उद्भावनाओं पर आश्रित हैँ, यद्यपि शास्त्र 
का नामोल्लेख भी वे करते गए हैं । भक्ति और धर्म श्रादि की जो परिभाषाएँ 
उन्होंने की हैं, वे उनकी स्वतंत्र रुचि की परिचायक हैं । यद्यपि शुक्ल जी का 
यह समस्त विवरण भ्रतिशय उदात्त और रोचक है, परन्तु पूर्णतः तटस्थ और 
प्रामारिणक नहीं । साम्प्रदायिक और परंपरागत विवेचन-पद्धति से छुटकारा देने 
और एक व्यापक मानव दृष्टिकोण का संस्थापन करने में शुक्लजी समर्थ हुए, 
परन्तु उनकी व्याख्याओं और विवेचनों में इतिहास-संमत तथ्यों का उद्घाटन 
सत्र नहीं पाया जाता । 

साहित्यिक कृतियों और साहित्य-शास्त्र की पद्धतियों का निरूपणा करन 
में भी शक्ल जी ने असाधारण श्रन्तदु ष्टि का परिचय दिया है । सच पूछिए तो 
रस, अलंकार, रीति, वक्रोक्ति श्रादि संप्रदायों की जो व्याख्याएँ आज प्रचलित हें 


प्राक्कथन प 


बे प्रमुखतः शुक्ल जी द्वारा ही उद्भावित हैं । इस क्षेत्र में भी शुक्ल जी का कार्य 
पूरोत: श्ास्त्र-संमत नहीं है, परन्तु यहाँ वे अधिक मनोयोग पूर्वक शास्त्र-पक्ष का 
प्रनुशीलन कर सके हैं । रीति-काल की बँघी हुई परिपाटी से साहित्य-शास्त्र की 
मुक्ति कराने का श्रेय हिन्दी की सीमा में शुक्ल जी को ही श्राप्त हैं, परन्तु 
शुक्ल जी के व्यक्तिगत मतों और ग्राशयों से यह क्षेत्र भी शून्य नहीं है । 

कवियों और कृतियों की धारावाहिक समीक्षा करने में शुक्ल जी ने 
एक नई ही पद्धति का श्राविर्भाव किया, जिसे हम शुक्ल-पद्धति ही कह सकते हैं । 
शुक्ल जी की समीक्षा-दृष्टि श्रतिशय मामिक थी, परिणाम-स्वरूप उनकी 
समीक्षाओं ने जो साहित्यिक चेतना उत्पन्न की वह पर्याप्त विशद श्रौर स्वस्थ 
थी । एक नया मानदंड शुक्ल जी ने संस्थापित कर दिया, जिसके श्राधार पर 
हिन्दी-समीक्षा उत्तरोत्तर उन्नति करती रही है । वास्तव में शुक्ल जी का 
समस्त कार्य नवयुग के सच्चे साहित्याचार्य का कार्य है । उन्होंने स्वतः एक 
नवीन समीक्षा-धारा का प्रवर्तन किया । उन्हें किसी प्राचीन मत का उद्घाटक 
या विहलेषक-मात्र मानना उचित नहीं । इसीलिए शुक्ल जी की दी हुई समस्त 
नई विधियों का कतज्ञ होते हुए भी उन्हें ऐतिहासिक अन्वेषक अ्रथवा शास्त्र- 
प्रवक्ता की वस्तुमुखी प्रामाणिकता नहीं दी जा सकती । 

हिन्दी-अनुशीलन शुक्ल जी का ऋणी है, परन्तु दूसरे रूप में । रुन्होंने 
अनुशीलन-कार्य को नई चेतना दी, नया मार्ग-निर्देश किया। शुक्ल जी के 
श्रनुशीलनों में दार्शनिक और साहित्यिक निष्पत्तियाँ, सैद्धान्तिक और व्यावहारिक 
समीक्षाएँ, एक ही भूमिका पर प्रतिष्ठित हें । ज्ञान के अनेक क्षेत्रों में शुक्ल जी 
एक ही दृष्टि लेकर गए-वह दृष्टि थी भावात्मक और सांस्कृतिक | श्रनुसंधान 
के विभिन्न विषयों को एक-दूसरे से पृथक्‌ मानकर उनमें अलग-प्रलग दृष्टियों 
से प्रवेश करना शुक्ल जी को अभीष्ट न था । कदाचित्‌ इसोलिए उनकी 
उपपत्तियों श्रौर विवेचनों में ऐतिहासिक वस्तुमत्ता और छोटे-से-छोटे विवरणों 
क॑. खोज करने की प्रवृत्ति नहीं हैं । संक्षेप में उनके अनुशीलन का आधार 
व्यापक भश्रौर एकरस है, विभाजित और श्रेणीवद्ध नहीं । वे सीमित 
विश्वेषत्षता (596०8.2&४०॥)) के मार्ग पर कभी नहीं चले । 

शुक्ल जी के पद्चात्‌ हिन्दी-अनुशीलन की शैली और विधि बदलने 
लगी है । साहित्य के दार्शनिक, सांस्कृतिक अथवा कला-पक्ष की स्वतंत्र और एक 
दूसरे से भ्रसंपृक्त मीमांसा होने लगी है । कुछ समीक्षक किसी एक तथा कुछ 
किसी दूसरे पक्ष को प्रमुखता देने लगे हें । साहित्यिक विवेचना में, वे सैद्धान्तिक हों 
या प्रयोगात्मक, नई व्यापकता झाती जा रही है । हिन्दी के अ्रधिकांश विवेचक्‌ 
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साहित्यिक अ्नुशीलन को अधिक महत्त्व दे रहे हें । कुछ ने सांस्कृतिक और 
दार्शनिक पक्षों तथा कुछ ने समाज-शास्त्र और इतिहास के तत्त्वों को प्रमुखता 
दे रखी है । कुछ थोड़े से लोग भाषा के क्षेत्र में भी काम कर रहे हैं । 

यद्यपि शुक्ल जी की भाँति विविध विषयों और पक्षों को समग्र रूप से लेकर 
चलना आज के साहित्यिक अध्येता के लिए न तो संभव ही है और न आवश्यक 
ही, परंतु अप्रत्यक्ष रूप से हमारी साहित्यिक चेतना हमारे समस्त अनुशीलनों में 
सजग और सतर्क रहनी चाहिए, अन्यथा हम साहित्य-संबंधी मूलवर्ती सांस्कृतिक 
दृष्टिकोण को खो वैठेंगे, जो एक अत्यन्त हानिकर बात होगी । 'कला के लिए 
कला' की भांति 'अनुणीलन के लिए अनुशीलन' की पीठिका हमारे लिए 
उपयोगी नहीं हो सकती । हम जिस किसी कार्य में लगे रहें, उसके आ्रात्यंतिक 
स्वरूप और मूल्य को भूल न जायें । यदि हमारे अ्नुशीलनों में वह मूलवर्ती 
चेतना काम नहीं करती जो उस अनुशीलन को आ्राशय प्रदान करती है, तो 
हमारा सारा कार्य यांत्रिक हो जायगा और हम ज्ञान-विकास के मूलवर्ती उद्देश्य 
से भी हाथ धो वैठेंगे। 

सारांश यह कि हमें विषयों और वस्तुओं का सापेक्षिक मूल्य भूलकर 
ग्रन्वेषण में प्रवृत्त नहीं होना है । हमारे समक्ष अनुसंघेय विषय और वस्तु की 
रूपरेखा स्पप्ट होनी चाहिए। उदाहरण के लिए यदि हम बिहारी या देव 
के साहित्यिक क्ृतित्व का ग्रनुशीलन कर रहे हैं तो हमारी सारी विद्या-बुद्धि 
उक्त कवियों के काव्य-रहस्यों को समभने श्रौर उनका उद्घाटन करने में भले 
ही लग जाय, किन्तु हम यह स्मरण रखें कि साहित्य के न्यायालय में उन 
कवियों की विशेषता और महत्त्व अतिरंजित होकर उपस्थित न किये जायेँ। 
खेद है कि हम सदैव सत्य के इस सापेक्षिक स्वरूप का स्मरणा नहीं रखते 
जिससे न केवल हमारे निर्णायों में, प्रत्युत हमारे मापदंडों में भी श्रान्ति की 
संभावना बनी रहती है । 

हमारे साहित्यिक अनुशीलनों में एक और त्रुटि पिछले कुछ समय से बढ़ती 
जा रही हैं । हम ग्रनुशीलन तो साहित्यिक क्रतियों का करते हैं, परंतु हमें 
साहित्यिक विशिष्टला का ज्ञान नहों रहता और हम केवल नामोल्लेखों या 
समयानुक्रम-संग्रहों से ही| संतोष कर लेते हैं । ऐसे अनुसंधान पूर्णात: असाहित्यिक 
कहे जायंंगे, क्योंकि उनमें न तो साहित्य के वेशिप्ट्य को निर्धारित करने वाली 
कोई माप-रेखा रहती है और न रचना के सांस्क्रतिक या कलात्मक महत्त्व पर 
किसी प्रकार का प्रकाश पड़ता हैं । जब तक साहित्यिक रचना के वैशिष्ट्य का 
निरूपणा न हो--जब तक हम सजीव साहित्य के समीप पहुँचकर उसे न 
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देखें---तब तक हमारे श्रनुशीलन का प्रयोजन ही सिद्ध नहीं होता । जिस प्रकार 
साहित्यिक कृतियों के मूल्यों की शआान्त धारणा अनुशीलन का दोप हैं, उसी 
प्रकार उनके मूल्य के संबंध की धारणा-रहित खोज भी साहित्यिक श्रनुशीलन 
का श्रपवाद है । ऐसे श्रनुशीलनों से केवल विषय-सूची का काम लिया ज 
सकता है। 

ऊपर के वक्तव्य का यह श्रर्थ नहीं कि शुक्ल जी के पश्चात्‌ हिन्दी में 
ग्रनुशीलन-संबंधी नया काम हुआ्ना ही नहीं, औ्रौर न हम यही कहना चाहते हैं 
कि नए समीक्षक औ्रौर साहित्यिक अध्येता शुक्ल जी की लकीर ही पीटते जा 
रहे हैं । काव्य-कृतियों और काव्य-सिद्धान्तों पर अधिक संडिलष्ट कार्य भी हुआ 
है । विशेषकर सैद्धान्तिक पक्ष में पूर्व और पश्चिम के समीक्षा-मानों को 
एक समन्वित स्तर पर लाने की चेष्टा की जा रही है । इसी प्रकार साहित्य 
के विविध रूपों और साहित्य-स्नष्टाओं तथा उनकी कृतियों को उचित सामाजिक 
आर सांस्कृतिक पृष्ठभूमि पर परखने का प्रयत्न भी क्रिया गया हैं | विशुद्ध 
साहित्य-समीक्षा के स्तर से वाहर जाकर कवियों और रचनाकारों के ऐति- 
हासिक और सांस्कृतिक कार्यों और तत्कालीन देश-काल पर उनके प्रभावों का 
विवेचन भी किया जा रहा है । सामयिक साहित्य की समीक्षा में समाज की 
परिवर्तित परिस्थितियों के श्राकलन के साथ कवि और उसकी रचना के मनो- 
त्ैज्ञानिक स्वरूप और प्रभाव को परखने की चेथ्टा भी की जाने लगी है । सारांश 
यह कि ऐतिहासिक वस्तु-स्थिति, सामाजिक विक्रास-क्रम, रचयिता के व्यक्तित्व 
और विचार-धारा के साथ रचना के मनोवैज्ञानिक और साहित्यिक उपकरणों 
का अध्ययन नवयुग के समीक्षकों द्वारा किया जा रहा है। नए युग के साहित्यिक 
अनुशीलन का प्रतिनिधि स्वरूप इन्हीं तत्त्वों पर आधारित है । 

इसी समय दो नवीन मतवाद प्रतिष्ठित होने लगे हैं जो हमारे साहित्यिक 
अध्ययन और विवेचन को किस नई दिश्षा में ले जाय॑ँगे, अभी कहा नहीं जा 
सकता । अभी इनकी गतिविधि सुनिश्चित नहीं है । सामाजिक विकास और 
परिवर्तन के तत्त्व को तो नए समीक्षक भी स्वीकार करते हैं, परंतु नव्यतम 
मतवादी वर्ग-संघर्ष के आ्राधार पर होने वाले सामाजिक परिवर्तन की एक विशेष 
रूपरेखा निर्धारित करते हें और उसी को परिवर्तन का मूलाधार मानते हैं । 
इसरी विश्लेषता यह है कि ये काव्य-साहित्य को राष्ट्रीय या मानवीय संस्क्ृति का 
उपादान न मानकर केवल विभिन्न समयों की वर्गीय संस्कृति का स्मृति-चिह्न 
मानते हैं । इस प्रकार साहित्य और कलाएँ वर्गीय विकास की सीमा में बंध 
जाती हैँ प्रोर ्रपना स्थायी सांस्कृतिक मूल्य खो वैठती हैं । 
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न केवल साहित्य का सृजन उन-उन समयों के सामाजिक यथार्थ, श्रथवा 
वर्गीय संघर्ष की स्थिति-विशेष से परिचालित होता है, वह उस समय के 
सत्ताधारी वर्ग का प्रतिनिधित्व भी करता है और साथ ही उसका प्रचार-प्रसार 
ग्रास्वादन और उपयोग भी वर्गीय सीमाओं से वेष्टित होता हैं । यदि कोई 
वर्गीय साहित्य सामान्य जन-समाज तक पहुंचता है, तो उक्त सत्ताघारी वर्ग के 
ही लाभ के लिए। वह जन-समाज को भुलावे में डालकर अपने वर्गीय या 
श्रेणी-उद्देश्य की पूरति किया करता हैं । 

इस प्रकार यह नया मतवाद नीचे लिखे क्रान्तिकारी विचारों को संमुख 
रखता है :--१. समस्त साहित्य वर्गगत होता है, वर्ग विशेष की संस्कृति का 
पोषण करता हैं और तत्कालीन समाजिक यथार्थ का ही प्रतिविम्ब हुआ करता 
हैं । २. केवल वर्गहीन समाज का साहित्य ही सार्वजनिक होता है, शेष संपूर्ण 
साहित्य वर्गों की सीमा में परिबद्ध रहता है । ३. राष्ट्रीय या मानवीय संस्कृति 
नाम की कोई वस्तु नहीं होती, केवल वर्गंगत संस्क्रृतियाँ ही हुआ करती हैं । 

श्रारंभ में यह मतवाद बड़ी कट्टरता के साथ अपने निर्णयों को प्रस्तुत कर 
रहा था, परंतु कुछ समय से यह अ्रधिक संतुलित श्राधार ग्रहण करने लगा है । 
अरब यह स्वीकार किया जाने लगा है कि यद्यपि साहित्य सामाजिक यथार्थ की 
उपज है, पर वह सामाजिक यथार्थ लेखक या रचयिता को किसी एक ही विधि से 
नहीं, श्रनेक विधियों से परिचालित करता है, जिसके कारण साहित्यिक कृतियों 
में अ्नेकरूपता आती हैं। साथ ही कवि और लेखक श्रपनी सामयिक वर्गीय 
स्थिति के प्रति कोई एक ही प्रतिक्रिया नहीं व्यक्त करते, अनेक प्रकार की 
प्रतिक्रियाएँ हो सकती हैं जो उस समय के साहित्य को प्रगतिशील, श्रप्रगतिशील 
या इनकी मध्यवर्ती स्थितियाँ देती हें । इसी के साथ नए मतवादी साहित्य के 
उन मानवीय और सांस्कृतिक मूल्यों को भी स्वीकार करने लगे हैं, जो वर्गवाद 
की कठोर सीमाओ्रों को बहुत-कुछ लचीला बना देते हें । 

क्रमशः यह नया मतवाद अपनी कट्टरता का परित्याग करके हिन्दी-अनु- 
शीलन की स्वाभाविक परम्परा में अपना उपयोगी स्थान बनाने की तैयारी 
कर रहा है । निश्चय ही इस नवीन शैली के अनुयायी साहित्य की सामाजिक 
प्रेरणाओं का अधिक विस्तार और वारीकी से श्रध्ययन करेंगे । कदाचित्‌ जब 
वे यह कायें करने लगेंगे तब उनके अनुभव और उनकी धारणाएँ उन्हें श्र 
भी संतुलित और यथार्थ निर्णायों तक पहुँचा सकेंगी । एक दूसरी विशेषता, जो 
इन समीक्षकों द्वारा हमारे साहित्यिक अ्रनुशीलन में लाई जा सकेगी, साहित्य के 
समाजोपयोगी स्वरूप की प्रतिष्ठा होगी । वर्तमान साहित्य एक बड़ी सीमा तक 
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स्वनिष्ठ श्ौर ऐकान्तिक होता जा रहा है । कवि श्रौर लेखक जीवन श्रौर | 
समाज के प्रति उत्तरदायित्व खोते जा रहे हैं | नया विवेचन उन्हें वहुत-डुठ | 
सचेत करने में सहायक होगा। काम, | 

ऊपर निर्दिष्ट किये गए नवयुग के संस्कृतिवादी समीक्षकों से इन वर्गवादी | 
समीक्षकों का किन विषयों में कितना मतभेद होगा, यह श्रव तक स्पष्ट नहीं | 
हो पाया । दोनों श्रेणी के समीक्षक एक ही क्षेत्र में काम कर रहे हैं, उनकी 
सामाजिक और साहित्यिक दृष्टियों में भ्रन्तर श्रवश्य हैं । पर दोनों ही साहित्य | 
की सार्वजनिक उपादेयता के हिमायती हैं. इसलिए यह असम्भव नहीं कि | 
दोनों के अनुशीलन आदान-अ्रदान की स्वाभाविक प्रक्रिया द्वारा एक-दूसरे के | 
समीप पहुँचने लगें । सिद्धान्तों और जीवन-दृष्टियों में श्रन्तर होते हुए भी | 
व्यावहारिक धरातल पर दोनों का समीप ञ्रा जाना आरचर्य की बात न 
होगी । 

जहाँ एक ओर यह नया सामाजिक दर्शन हिन्दी साहित्य की विचार-भूमि 
में प्रवेश कर रहा है, वहाँ दूसरी ओर मनोविज्ञान--कोरा व्यक्तिमुखी श्रौर 
ऐकान्तिक मनोविज्ञान भी--मनोविश्लेषण के एक नए तत्त्वज्ञान का विज्ञापन 
करने लगा है । इस नए तत्त्व-ज्ञान की मूल प्रतिज्ञा यह है कि साहित्य श्रौर 
कलाओं का सम्बन्ध व्यक्ति के अन्तर्मन से रहा करता है, और साहित्य प्रत्येक 
अवस्था में इस अ्रन्तर्मन की ही अभिव्यक्ति होता हैं। सामाजिक प्रगतियाँ 
और मानव-विकास हमारे इस मूल या श्रादिम मानस को बदल देने में श्रक्षम 
हैं और यह भ्रादिम मानस ही साहित्य तथा कलाओं का प्रेरक है। जो कुछ 
परिवर्तन साहित्य या कलाओरों के क्षेत्र में होते हैं, वे सब श्रौपचारिक हैं, और 
केवल हमारी अनन्‍्तश्चेतन वृत्ति को ही नाना छद्म वेशों में उपस्थित करते हैं । 

हमारी मूल वृत्तियों का उदात्तीकरण भी होता है, परन्तु श्रत्यन्त सीमित 
रूप में श्रौर केवल दिखावे के लिए । उससे साहित्य की मूल प्रेरणा और 
कलागत प्रभाव पर कोई विशेष अ्रसर नहीं पड़ता । बल्कि यदि कोई साहित्यिक 
कृति श्रत्यधिक उदात्त या वौद्धिक हो गई है तो वह अपना वास्तविक प्रभाव 
और भअनुरंजकता व्यक्त करने में एक बड़ी सीमा तक असमर्थ रहेगी । 

घार्मिक साहित्य, भक्ति और आत्मोन्मुखी दर्शन आदि मनोविश्लेषण की 
कसोटी पर कसे जाने पर अनेक अस्वाभाविक कुण्ठाओं के परिणाम सिद्ध होते 
हैं । परन्तु यह सारा-का-सारा विश्लेषण व्यक्तिमूलक हैं जब कि धर्म श्र दर्शन 
की विधियाँ और निर्देश पूर्णतः सार्वजनिक हैं । बिना बाह्य जगत्‌ की परिस्थितियों 
और झावद्यकताओों का आकलन किये केवल किसी भक्त, कवि या दार्शनिक 
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का मनोविश्लेपणा करने वैठ जाना बड़ा ही चिन्तनीय प्रयोग जान पड़ता है । 
प्राचीन काल में धर्म और दर्शन के साथ युग की समस्त विकासोन्मुख संस्कृति 
जुड़ी हुई थी | बिना उस सम्पूर्ण विकास का लेखा लगाए व्यक्तिगत मनोभूमि 
का विद्लेपणा करने लगना भयानक एकांगिता हैं । 

आइचय तो यह है कि प्राचीन विकासोन्मुख धर्म और संस्कृति का विवेचन 
करने में वर्गवादी ग्रथवा भौतिक यथार्थवादी आलोचक भी उतने ही श्रनुदार 
हैं जितने ये आदिम मानस के प्रतिप्ठाता 'विश्लेषणवादी' । कदाचित्‌ ये इस 
सत्य का ही उद्घोष करते हैं कि अ्रतिवादी सीमा पर पहुँचकर दो प्रतिपक्षी 
मिल जाते हैं ((29]708(९8 ॥7९९(). यदि यह वात है तो सत्य इन दोनों से 
दूर हैं और वह तटस्थ ऐतिहासिक और भावात्मक अनुशीलन द्वारा ही उप- 
लब्ध हो सकता है । 





हम यह नहीं कहते कि मनोविश्लेपणा-सम्बन्धी इस सिद्धान्त का साहित्य 
की सीमा में कोई उपयोग ही नहीं । संभव है, साहित्यिक निर्माण तथा 
उसके आस्वादन की प्रक्रिया में मानव की उस आरादि-जात प्रवृत्ति का स्थान 
हो जिसे काम-वृत्ति कहते हें । यह भी अ्रसम्भव नहीं कि इस तत्त्व-ज्ञान की 
सहायता से उन अनेक रचनाओं का सम्यक्‌ विश्लेषण किया जा सके जिनमें 
रचयिता की मनोवृत्ति अतिशय कुंठित, अन्तर्मुख और अस्वस्थ रही है । 
उन सामाजिक परिस्थितियों का अध्ययन भी उपादेय होगा जिनमें इस प्रकार 
की अस्वस्थ कृण्ठाएँ इतनी इफरात के साथ पनपती और बढ़ती हैं । हम इस 
सिद्धान्त की सहायता से साहित्य की उन शैलियों और रचना-प्रकारों को भी 
समझ सकेंगे जिनमें भ्रस्वस्थताजन्य कल्पनाओं और प्रतीकों का बराहल्य हग्ना 
करता है । परन्तु सूर और तुलसी-जैसे महान्‌ और प्रतिनिधि कवियों का 
विश्लेपएा इस एकांगी ग्राधार पर करना अनुचित और अश्ोभनीय होगा । 

इसी प्रकार वर्गवादी समाज-दर्शन के घेरे में भी सूर-जैसे महान्‌ प्रतिभा- 
शाली कवि नहीं समा सकते । महान्‌ प्रतिभा समय, समाज या सिद्धान्त-विशेष 
की चौहद्वी में न रहकर उनका अतिक्रमण कर जाती है । ऐसी ही प्रतिभा वाले 
क॒बि राष्ट्रीय संपत्ति बन जाते हैं | मनोविश्लेपण और मार्क्सवादी समाज-दर्शन 
के कट्टर अ्रनुयाथी भी प्रतिभा की असीम और अनिर्देश्य संभावनाओं को स्वीकार 
करते हैं । स्वयं फ्रायड ने 'लिओ्रोनार्डो ड विन्सी' के व्यक्तित्व और उसकी कला 
का विश्लेपणा करते हुए यह स्वीकार किया है कि लिओ्ौनार्डो के वैयक्तिक 
मनोविद्लेपणा से उसकी कला के महान्‌ सौन्दर्य और प्रभावशालिता का कोई 
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; नहीं लगता ।' माक्सवादियों ने भी श्रपवाद रूप में ग्रासाधारण प्रतिभा 
द्‌ः लोकोत्तरता स्वीकार की है । ही 

प्रस्तुत पुस्तक में इसीलिए हमने सूर को इन नवीन मतवादों के प्रयोग- 
क्षेत्र से दूर ही रखा है । प्रथम अध्याय में भारतीय धर्म की एक विशेष साधना 
के रूप में भक्ति का विकास प्रदर्शित किया गया हैं | सामान्य श्रनुराग, समादर 
और श्रद्धा से आगे बढ़कर क्रमशः जीवन में जो श्रपार निष्ठा संनिविष्ट होती 
है, वही भक्ति का नाम ग्रहण करके एक महती जीवन-साधना बन जाती है । 
यह साधना स्वभावत: अ्रत्यंत गहन और ऐकान्तिक होती है. परन्तु इसका लोक 
पक्ष भी उतना ही व्यापक और उदात्त होता हैं । वर्तमान युग की ऐकान्तिक 
प्रवृत्तियों को भक्ति नहीं कहा जा सकता, क्‍योंकि वे न तो किसी जीवन-व्यापी 
साधना से संबद्ध होती हैं और न उनका लोक-पक्ष ही वैसा प्रशस्त होता है । 
किस प्रकार भक्त के द्वारा जीवन के श्रात्मिक और नैतिक पक्षों में परिपूर्णाता 
ग्राई थी और भक्ति-मार्ग ऐकान्तिक होता हुआ भी कंसे लोकादर्श बन गया था 
यह “भक्ति के विकास' में प्रदर्शित किया गया है । 

यह भक्ति-मार्ग इतना प्रशस्त और बहुमुखी था कि इसकी सीमा में 
अनेक वौद्धिक और दानिक निरूपणों ने स्थान बना लिया था । आगे 
चलकर ये दाशंनिक निरूपणा सम्प्रदायवद्ध हो गए और इनमें बहुत-कुछ 
संकीणंता और कट्टरता भी श्रा गई | ये पूजा-उपचार की बाहरी विधियों को 
प्रमुखता देने लगे । परन्तु मूलतः ये सभी भक्ति की महान्‌ साधना के अज्भभूत 
थे। ये केवल यह सिद्ध करते थे कि भक्ति की विस्तृत सीमा में अनेक जीवन- 
दृष्टियों के लिए स्थान हैं । ईश्वर. जीव या जगत्‌-संबन्धी विचारों में कितनी 
ही भिन्‍नता क्‍यों न हो, कोई भी व्यक्ति भक्ति-मार्ग का अनुयायी हो सकता है । 
दूसरे अध्याय में भक्ति की विज्ञाल प्रवाहिनी में दर्शन के कितने महापोत 
चला करते थे, इसका इंगित या उल्लेख किया गया है । 

तीसरे अ्रध्याय में सूर की जीवनी के वे विवरण दिये गए हैं जिन पर 
विवाद दूर होता जा रहा है और लोग एकमत होते जा रहे हैं। इस जीवनी 
के भ्राधार पर किसी प्रकार के साहित्यिक निष्कर्ष निकालना, जब तक वे 
_इसरे प्रमाणों द्वारा भी पुष्ट न होते हों, समीचीन नहीं है । उदाहरण के लिए 
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यह समभना कि सूर का काव्य विनय और लीला के दो अंशों में विभा & 
है, जिनमें से एक का निर्माण कवि के वेष्णव मत में दीक्षित होने के पहण 
और दूसरे का उसके पढ्चात्‌ हुआ-और इस संदिग्ध निर्णय के आधार पर इन 
दोनों अंशों में दो भिन्‍त मतों या दर्शनों की छाया देखना बड़े ही खतरे का 
काम है । जीवनी जीवनी ही हैँ, उससे अधिक कुछ नहीं । 

चौथे अध्याय में सूर के काव्य की मनोवैज्ञानिक और भावात्मक पीठिका 
तैयार की गई हैं। एक विशिष्ट आध्यात्मिक दर्शन के समकक्ष उनकी काव्य- 
धारा प्रवाहित हुई है, यह पाँचवें अध्याय में प्रदर्शित किया गया हैं । इससे 
यह भी स्पष्ट होता हैं कि सूर का काव्य लौकिक श्रृज्भार की भूमि पर स्थित 
नहीं है, वह उनके अध्यात्म-दर्शन का प्रस्फुटन है । छठे अध्याय में यह दिखाने 
की चेष्टा की गई है कि सूर का काव्य युग की सांस्कृतिक आ्राकांक्षाओं की 
पूर्ति करता है और एक नए सांस्कृतिक धरातल का निर्माण भी करता है, 
जिसकी सीमा में उनकी रचनाएँ उच्चतम जीवन-मर्म की अभिव्यक्ति कर सकी 
हैं । यहीं उन असाहित्यिक समीक्षकों के समाधान में भी दो-चार बातें कही 
गई हैं, जो सूर के काव्य पर अनैतिकता का आरोप करते हैं । 

इन अ्रध्यायों में हमारी विवेचना एक विचित्र इन्द्र या अंतःसंघर्ष से होकर 
निकली है । एक ओर हमारे समक्ष सूर का भक्ति-काव्य था, जिसकी मार्मिकता 
असंदिग्ध थी और दूसरी ओर उक्त काव्य में वर्णित कतिपय ऐसे प्रसंग थे जो 
स्पष्टतः अतिशय श्रृज्ञारिक हैं । कुछ स्थान ऐसे ,भी थे जो आधुनिक नैतिक 
मानों के अनुकूल नहीं पड़ते। हम किस सीमा तक इन दोनों में सामंजस्य 
देखें ? यदि इन्हें पूर्णातः श्राध्यात्मिक स्तर पर रखने की चेष्टा की जाय तो 
सारा काव्य केवल प्रतीक या अ्रन्योक््ति बन जाता है, जिससे उसका काव्य-गौरव 
नष्ट-प्रायः हो जाता है । और यदि हम उसे प्रस्तुत या प्रकृत काव्य की भूमिका 
पर लें तो उसमें सहज ही दोष दिखाई देता हैं । हमने स्पष्ट रूप से समस्त 
काव्य को प्रकृत भूमि पर ही ग्रहण करके उनकी मनोवैज्ञानिक प्रौढ़ता का निर्देश 
किया है । यही हमारे लिए साहित्यिक दृष्टि से एक-मात्र मार्ग था। 

परन्तु जिन जिज्ञासुओं का केवल मनोवैज्ञानिक भूमिका पर समाधान नहीं 
होता, उनके लिए शास्त्रीय आ्राधार पर कतिपय प्रतीकों का उल्लेख हमने पुस्तक 
के सातवें भ्रध्याय में किया हैं । हम स्वतः इन प्रतीकार्थों के पक्ष में नहीं हैं, 
परन्तु साम्प्रदायिक आर शास्त्रीय ग्रंथों में दी गई प्रतीकात्मक व्याख्याओं का 
प्रसंगत: उल्लेख कर देने में हमने कोई हानि नहीं समझी । यद्यपि ऐसा करने पर 
कई मई समस्याएँ भी खड़ी हो जाती हैं । समस्त भक्त कवियों की कविता न तो 
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काव्य की दृष्टि से और न उसमें निहित मनोवैज्ञानिक श्रौढ़ता की दृष्टि से एक 
ही श्रेणी की है । उनमें परस्पर बहुत बड़ा अन्तर है । परन्तु रचनाओं की 
प्रतीक-व्याख्या दे देने पर सब एक ही स्तर पर पहुँच जाती हैं, जो साहित्यिक 
विवेचन की दृष्टि से कदापि भ्रभीष्ट नहीं । परन्तु हमारा उद्देश्य भक्त कवियों 
के काव्यगत सौंदर्य को तिरोहित करना न था । हमने केवल भ्रानुषंगिक रूप 
में प्रतीकार्थों का जिक्र किया हैं । 

बस्तुतः सूर के काव्य का वास्तविक सौंदर्य हमने आ्राठवें श्रौर श्रन्तिम 
श्रध्याय में अंकित करने की चेष्टा की है | यहाँ हमने समस्त सांप्रदायिक, 
दाशंनिक श्रथवा सांस्कृतिक आवरणों या परिवेशों को श्रलग रखकर महाकवि 
सूर के काव्योत्कष॑ को परखने का प्रयत्न किया हैं। हमारे समक्ष सूर की 
भावात्मक परीक्षा के कोई पूवव॑-निर्दिष्ट प्रतिमान नहीं रहे हैं। श्रतएव इस 
क्षेत्र में हमें अ्रपपी ही सीमित योग्यता और अनुभूति से काम लेना पड़ा है । 
सूर के काव्य का महान्‌ सौन्दर्य उद्घाटित करना हमारे सामर्थ्य के बाहर की 
बात रही हैं, एक छोटे निबन्ध की सीमा में उस सौन्दर्य को समाहित कर 
दिखाना तो असम्भव-प्राय कार्य था | फिर भी सूर-काव्य के प्रति जो भ्रन्तनिहित 
श्रद्धा मेरे मन में रही है, उसने अपनी अभिव्यक्ति की पगडंडी ढूंढ़ ही ली हैँ । 

मेरी इच्छा थी कि सूर की समसामयिक सामाजिक परिस्थिति का 
कुछ विस्तार के साथ उल्लेख करता, परन्तु समय और स्थान के संकोच के 
कारण वह इच्छा स्थगित रखनी पड़ी । सूर की काव्य-भाषा पर भी एक 
स्वतंत्र निबंध की आवश्यकता रह गई है । पुस्तक के प्रथम तीन अध्यायों का 
प्रायः सारा कार्य मेरे निर्देशानुसार मेरे प्रिय छात्र श्री मधुसूदन वाखले 
एम० ए० ने किया है । श्रतएव उसकी इच्छा के विरुद्ध भी उसका नामोल्लेख 
यहाँ श्रावश्यक हो गया हैं। मेरी आन्तरिक शुभकामनाओं के साथ वह मेरे 
मुखर श्ाशीर्वाद का भी अ्रधिकारी है । 


सागर-विद्वविद्यालय 
शरद पूर्णिमा, २००६ बि० नन्वबुलारे वाजपेयो 
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भक्ति का विकास 
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वैदिक युग 

वैदिक फाल में प्रकृति के विभिन्न तत्त्वों की प्रतीक रूप में पूजा की जाती 
यी। ये प्रतोक इन्द्र, वरुण, रुद्र, मरुत आ्रादि देव रूपों में, सर्वे-शक्तिमान्‌ सृष्टि 
फे श्रादि कारण, परब्रह्म परमात्मा के ही स्वरूप समझे जाते थे। इस समय 
तक ब्रह्म के स्वरूप का निर्णय हो चुका था। गम्भीर चिन्तन द्वारा उसका 
निरूपर भी हुमा था। जितने गम्भीर विचार द्वारा ब्रह्म-निरूपणा वैदिक ऋषियों 
ने किया उतना झागे चलकर कहों उपलब्ध नहीं होता । लोकमान्य तिलक ने 
कहा है कि “ऋग्वेद के नासदीय सूक्‍त में जितनी स्वाघीन उत्तम चिंता है, 
उतनी झ्राज तक मनुष्य जाति नहीं कर सकी ।” इसी ब्रह्म की उपासना प्रतोक 
देवों के रूप में करना ऋषि अपना कतंव्य समभते थे । 

बेदिक सन्‍्त्रों में विवशता का श्राभास कहीं नहीं मिलता । वेदिक ऋषि पूर्ण 
उल्लास से श्रपने रक्षक, मित्र तथा सुहृद देवताओं के प्रति प्रेम-भरे सन्‍्त्रों का 
उच्चारण करते थे। “ऋग्वेद में मनुष्य और देवताओं का जैसा सम्बन्ध 
हैं वैसा आगे के हिन्दू-साहित्य में नहीं हैं । यहाँ देवता मनुष्य-जीवन से दूर 
नही हैं । श्रा्यों का विश्वास हैँ कि देवता उनकी सहायता करते हैं, उनके 
कत्रओं का नाश करते हैं। वे मनुष्य से प्रेम करते हें और प्रेम चाहते हैं । 
भारतीय भक्ति-सम्प्रदाय का आदि-ख्रोत ऋग्वेद है । यहाँ कुछ म्त्रों में आदमी 
और देवता के बीच में गाढ़े प्रेम और मित्रता की कल्पना की गई है ।7१ 





१. 'हिन्दुस्तान की पुरानी सभ्यता', डॉक्टर वेरीप्रसाद, पृष्ठ ४२। 


मद्दाकवि सूरदास 


देव-पूजा में इन्द्र, वरुण, सूर्य श्रादि के प्रति कहो गई ऋचाओं से विष्णु के 
प्रति कही गई ऋचाग्रों की संख्या कम है। केवल ऋचाओं की संख्या के ही 
श्राधार पर कई दिद्वान्‌ इन्द्रादि की, विष्णु से भ्रधिक महत्ता स्थापित करते हैं ।' 
कुछ विद्वान्‌ ऐसे भी हें जो केवल संख्या को ही श्राधार न मानकर शश्रन्य प्रनेक 
बातों का विचार करते हुए विष्णु की श्रेष्ठता और महत्त्व का निर्देश करते 
हैं ।* मन्त्रों की संख्या आ्रादि से विष्णु का गौरात्व कोई भले ही सिद्ध करे, पर 
वेदिक कल के सर्वप्रिय देव इन्द्र जिस तत्परता से मनुष्यों की सहायता करते 
हैं, उसी तत्परता से विष्णु भी । विष्णु लोक-रक्षा के लिए नित्य तत्पर बताये 
गए हैँ । इस विषय में वे इन्द्र से कम नहीं हैं । श्रीयुत डॉडेकर ने अपने लेख 
में लोक-रक्षा से सम्बन्धित इन्द्र श्रर विष्णु के तीन सम्बन्ध स्थापित किये हैं ।? 
पहला वह सम्बन्ध है, जिसमें इन्द्र और विष्णु एक-दूसरे के सहायक हैं । कहीं 
दूसरे स्थल पर विष्यु को इन्द्र से श्रेष्ठ स्थान प्राप्त हुआ्रा है। एक भ्रन्य स्थल पर 
बे वामन रूप में इन्द्र की सहायतार्थ उपस्थित होते हें । लेखक ने संभावना 
प्रकट को हे कि कदाचित्‌ इसी कारणा श्रागे चलकर पुरारों में विष्णु का दूसरा 
नाम उपेन्द्र रखा गया। संख्या के श्राधार पर विष्णु का गौरात्व भंले ही 
बताते हों । परन्तु उसी लेख में उपर्पुक्त तीन सम्बन्धों द्वारा भ्रपरोक्षा रूप से 
विष्णु की महत्ता भी मानते हैं । 

हम कह चुके हें कि बेदिक प्रार्थनामं मे प्रेम भरा-पूरा था। कुछ ऋताश्रों 
में विष्णु के प्रति ऐसी सान्निष्य लालसा की प्रेमपूर्ण भावना प्रकट की गई है 
जो वेष्णव-भक्ति के बीज रूप में यत्र-तत्र छिटकी हुई हैं | यथा : 

(१) विष्णु लोक के प्रति कामना 
तदस्य प्रियमभि पायथो श्रश्य।म (में विष्णु के प्रियधाम को प्राप्त करूँ ।) * 
(+) विष्णु की कृपा के लिए प्रार्थना 
महस्ते विष्णो: सुर्मात भजामहे (हे विष्यु श्राप महान्‌ हैं; * श्रापकी सुमति 
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४, “बेष्णाव धर्म का विकास और विस्तार, ( कृष्णदत्त भारद्वाज एम० ए०, 
आचार्य, शास्त्री ; कल्याण वर्ष १६, अंक ४ )। 

५. यहाँ। 


भक्ति का विकास डे | 


का हम भजन फरते हैं श्र्यात्‌ कृपा के लिए प्रार्थना करते हैं ।) हक 

इतना ही नहीं श्रागे चलकर भक्ति-प्रन्थों में जो “श्रवर्गं, है विष्णो: 
स्मरण” श्रादि नवधा भक्ति का विधान है उसका भो श्रांशिक उल्लेख वेविक 
ग्रन्थों में सिल जाता है ।* ़्‌ 

बेदों में ब्रह्म की नराकार रूप में पुरुष सूक्‍त द्वारा स्तुति की गई है । वष्णव 
भक्ति (भक्ति-मार्गे) में उपास्य के प्रति जिस स्वजन-भावना तथा जिस परिचय- 
सामीप्य की श्रावश्यकता होती है, उसी की पूर्ति के लिए जिस श्रवतारवाद के 
सिद्धान्त का श्रागे भ्राविर्भाव हुआ, उसका श्राधार पुरुष सूक्‍त में निहित है । 

श्रवतारवाद के विषय में यद्यपि स्पष्ट रूप से वेदों में कुछ भी उल्लेख नहीं 
है, परन्तु कुछ ऐसी बातें हें, जिनके श्राधार पर हम कह सकते हें कि उसका 
प्रारंभिक रूप वैदिक ऋषियों को श्रनवगत न था ।* 


१, श्रवरणं--सेदु श्रवोभिर्युज्यं चिदभ्यसत्‌ (ऋक्‌० १।१५६।२)। 
अ्र्थ--वह चेतन जीव ध्यानभम्य परमात्मा को उसके यश: श्रवरा धारा 
(प्राप्त करने का) ग्रभ्यास करे । 
कीतेन--विष्णोनु क॑ वीर्यारि प्रवोचम (ऋक्‌० १।१५४।१) । 
श्रथं--में अ्रव विष्णु भगवान्‌ की लीलाओं का प्रवचन करता हूँ । 
तत्तदिदस्य पौस्यं गृणीम सीनस्य त्रातुर वृकस्य मीदुप: । 

(ऋक्‌० १॥१५५॥४४) । 
प्र्थ--त्रिभुवन पति, जगद्रक्षाविचक्षण, अहिंसक, कामना-वर्षी इन विष्णु 
के चरित्रों का हम सब कीतंन करते हैं । 
स्मरणां--प्रविष्णवे शूषमेतु मन्‍्म (ऋक्‌० १॥१५४।४) । 
भ्रभें--जिन भगवान्‌ की माधुरी से ओत-प्रोत एवं अपनी दिव्य शक्ति से 
भ्रक्षय तीन चरण--चरणों के तीन विन्यास (भक्तों, ग्राश्नितों, सेवकों को) 
आनन्द देने वाले हैं । १ ** *** आदि । 


(“वेद में नवधा भक्ति', क्रृप्णदत्त भारद्वाज एम० ए०, आचायं, शास्त्री, 
“कल्याण! वर्ष २०, अंक ५। )। 


हर । 
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मद्दाकवि सूरदास 


विष्यु में कुछ श्रन्य ऐसी विशेषताएँ भी हैं, जिनके कारण उनके विषय 
में श्रागे चलकर श्रवतार की तत्त्वतः विचारणा करनी पड़ी । पहली विशेषता 
यह है कि वेदों में विष्णु को ऐच्छिक रूप घारण करने वाला कहा गया है । 
दूसरी विशेषता यह है कि विष्यु ने तीन पग जगह ॒मानव-धर्म की रक्षा के 
लिए नापी । वाराह अवतार का भी श्राभास पीछे के बंदिक मंत्रों में मिलता 
हैं । 'मेकडानल्ड' विष्णु में एक रक्षक का भी गुरा बताते हैं । वेदों के भ्रनुसार 
विष्णु हितकारी, सम्पन्न व रक्षक हैं ।१ 

वेदों में ब्रह्म के विभिन्‍न पक्षों का निरूपण हुआ ही है, श्रतएवं भक्ति- 
मार्ग के लिए श्रावश्यक ( सिद्धान्त पक्ष में ) ब्रह्म के स्वरूप का निरूपणा, ब्रह्म- 
जीव का सम्बन्ध, जगत्‌-जीव का सम्बन्ध, ब्रह्म-जगत्‌-सम्बन्ध तथा (उपासना- 
पक्ष में ) विष्णु का लोक-रक्षक तथा जन-मन-रंजनकारी व्यक्तित्व, उनकी 
लीलाएँ, नधवा भक्ति श्रादि भक्ति के श्रावश्यक श्रंग वेदों में मिल जाते हैं । 
ये सब बातें यत्र-तत्र बिखरी हुई हें । श्रागे चलकर भक्ति-मार्ग में भवित के 
लिए आ्रावश्यक सब सिद्धान्तों, व्यवहारों एवं श्रन्य पक्षों, श्रंगों श्रादि का शास्त्रीय 
स्थापन हुआ्ना । बँदिक यूग में यह शास्त्रीय निरूपएण नहीं हो पाया था और न 
कदाचित्‌ तब तक भक्ति-मार्ग को प्रतिष्ठा मुक्ति-मार्ग के रूप में हुई थी। 
परन्तु उपर्युक्त बातों का विचार करते हुए कहा जा सकता है कि वेदों में 
भक्ति की झारंभिक तथा मूलवर्ती रूपरेखा उपलब्ध होती हैं। भारतीय घ॒र्म 
के समस्त बीज वेदों में हें, तदनुरूप भक्ति के मूल तत्त्व भी वहाँ उपस्थित हैं। 
डॉ० वेणीप्रसाद ने कहा हे कि “हिन्दू-भक्ति-सम्प्रदाय का श्रादि-स्रोत ऋग्वेद 
है ।"* 

उपनिषत्काल तक श्रात्ते-आते तथा उसके कुछ उपरान्त उपर्युक्त भक्ति- 
सिद्धान्त कुछ और श्रागे बढ़ा । उपनिषदों में ब्रह्म के विविध स्वरूपों का विस्तृत 
विवेचन मिलता हूं । इसलिए यह काल ज्ञान-प्रधान कहलाता है। ब्रह्म-साक्षात्कार 
के विभिन्‍न मार्गों का यहाँ अच्छी तरह विस्तार हुआ भक्त भी ज्ञान से भिन्‍न 
श्रपना ज्ञान-भक्ति-मिश्चित श्रलग स्वरूप दिखाने लगी। इस तरह “उपनिषत्काल 
के ज्ञान-कांड में दो मार्ग दिखाई पड़ते हें। एक तो हृदय पक्ष को बिल- 
कुल छोड़कर केवल बुद्धि या विशुद्ध ज्ञान को लेकर चला और दूसरा हृदय पक्ष- 
समन्वित ज्ञान को लेकर ।”३ लोकमान्य तिलक ने भी लिखा है कि “वेद 





- शीजाए वी (९ ४०१३५ ४७५ २, प्‌ थातबछ' 
» 'हिन्दुस्तान की पुरानी सभ्यता', डॉ० वेणीप्रसाद पृष्ठ ४२ । हि 
- 'भवित का विकास", पं० रामचन्द्र शुक्ल (“सूरदास' नामक पुस्त्रक में लेख) । 


दर कट 


भक्ति का विकास * 


तथा उपनिषत्कालीन ज्ञान-मार्ग से योग व भक्ति ये दो शाखाएँ श्रागें चलकर 
निममित हुईं ।”१ उपनिषत्कालोन ऋषियों को कदाचित्‌ यह तत्त्व श्रवगत हो 
गया था कि केवल ज्ञान श्र कर्म मार्ग पर लोक को चलाना सहज श्रथवा 
कल्याणकारी न होगा । ईश्वर ने मनुष्य को जितनी शक्षितियाँदी हैं उनमें 
शरीर श्र बुद्धि के सिवा हृदय भी है। हृदय की श्रवहेलना करना मार्ग को 
रूखा बनाना होगा। “मनुष्य-जीवन का उद्देश्य केवल ज्ञान-प्राष्ति नहीं जो 
स्वत: शुष्क व आनन्द-हीन (हृदय-उद्भूत श्रानन्द) है ।***उत्कट प्रेम व ज्ञान 
के द्वारा दिव्य श्रानन्द की प्राप्ति यही बृहदारण्यक' में बताये 'मघु विज्ञान! का 
सार हैं। 'तैत्तिरीय उपनिषद्‌” विज्ञानमयी ग्रात्मा से आानन्दमयी आ्रात्मा को 
अधिक महत्त्व देता है ।”* इन द्वितीय श्रेणी के उपनिषदों या ज्ञान-चर्चाओ्रों 
में भक्ति के विभिन्‍न श्रंगों का ययेष्ट विवेचन एवं प्रतियादन किया गया है । 
इसी द्वितीय प्रवृत्ति के श्रनुसार कहीं तो ब्रह्म के स्वरूप “मनोमय प्राण-शरीर, 
परकाश-स्वरूप, सत्यसंकल्प, ग्राकाशात्मा, सर्वकर्मा, सर्वगंध, सर्वरस-सम्पूर्णा 
जगत्‌ को सब ओ्रोर से व्याप्त करने वाला, वाक्‌-रहित एवं सम्भ्रम-बून्य है ।”३ 
श्रौर कहीं उसी ब्रह्म को प्राकृत शब्द, स्पर्श, रूप, रस श्रौर गंध से रहित बतला- 
कर यह सूचित किया गया है कि ब्रह्म हमारे इन्द्रियों के समस्त अनुभवों की 
पहुँच से दूर है ।* 

'तैत्तिरोयोपनिषद्‌” के भूगुवल्ली के समस्त श्रनुवाकों में श्रन्नर, प्राण, मन, 
ज्ञान और आनन्‍्द-स्वरूप ब्रह्म का श्रच्छी तरह विवेचन हुआ है इवेताइवतरो- 
पनिषद्‌ में उसे उभय स्वरूप धारण करने वाला कहा है।+ तथा प्रन्यत्र 








१ गीता-रहस्य' पृष्ठ ५३७ । 


२, “कफ छा (90०0वाग $# घ० जागावा]/8 5प्फ्बा छछ 
3. (४, 80००, ४, 8, 0. ॥॥्त, (शव 07७१६३] 000- 
लिशा८९, (४००८८०४) 9. 43, 

३. मनोमय: प्राशशरीरो भारूप: सत्य संकल्प आकाशात्मा । 
सर्वे कर्मा सर्वगंध: सर्वरसः स्वंमिदमभ्यात्तो5प्रवाक्यनादर: ॥ 

(छांदोग्योपनिषद्‌ ३। १४२) । 

४ कठोपनिषद्‌ के प्रथम अध्याय में तृतीय बल्‍ली के १५ वें इलोक में यही भाव 

प्रकट किया गया है । 


५ शाज्ञो द्वावजा वीशनीशावजा ह्ोोको भोक्तृ भोग्यार्थयुक्ता (१, & )। 


& महाकवि सूरदास 


परब्ह्म सर्वेश्वर को स्त्रो, पुरुष, कुमार, कुमारी, बूढ़े होकर लाठी के सहारे- 
सहारे चलने वाला बताया हैं ।१ 
इस तरह भक्ति-मार्ग के लिए श्रावश्यक ब्रह्म का जो हृदय-ग्राही स्वरूप 
चाहिए, उसकी विवेचना तथा स्थापना हो चलो थी। “भारतीय भक्त-मार्ग 
ब्रह्म का उभयात्मक स्वरूप ग्रहणा करके चला ''व्यक्त और सगुरणा की नित्यता 
प्रवाह रूप है; अव्यकत और निर्गुण की स्थिर ।* * “जहां तक ब्रह्म हमारे मन 
श्रौर इन्द्रियों के अनुभव में आ सकता है वहाँ तक हम उसे सगण और व्यक्त 
कहते हैं ।*' * हृदय को सगुरा और व्यक्त रूप में अनुरक्‍्त रखते हुए सम्यक्‌- 
दर्शन के लिए उसकी निर्गुण और अव्यक्त सत्ता को भी लेना पड़ेगा ।”* 
उपर्युक्त उदाहरणों से यह ज्ञात होता है कि ब्रह्म के दोनों (निर्गुण और सगुण ) 
स्वरूपों का स्पष्ट विवेचन उपनिषत्कारों ने किया था । 
देवताश्रों की उपासना बंदिक मन्त्रों में पृथक्‌-पृथक्‌ दी गई है। परन्तु 
ऋमशः सब देवता एक ब्रह्म से श्रभिन्‍्न मान लिए गए हैं। वे ब्रह्म ही हैं, ऐसा 
कई उपनिषदों ने कहा२--इतना ही नहीं, वह रुद्र, इन्द्रादि देवताश्रों का उत्पन्न 
करने वाला भी है ।४ इस तरह देवताओं का महत्त्व श्रौर उनकी पूजा भी कम 
हो चली तथा शुद्ध चिन्तन के लिए निर्गुरा ब्रह्म तथा हृदय-प्रधान उपा- 
सकों के लिए उभयात्मक (सगुरा व निर्गुण) स्वरूप प्रतिष्ठित हुआ । “पर- 
ब्रह्म का ज्ञान होने के लिए ब्रह्मनचितन करना आवश्यक हैँ । इस हेतु पारब्रह्म 
का सगुणा प्रतीक प्रथम आंखों के सामने रखना चाहिए, ऐसा छांदोग्य आदि 
पुराने उपनिषदों ने कहा है । उपासना-मार्ग मं सग्रुण प्रतीक के स्थान पर 
क्रमश: परमेश्वर का व्यक्त मानव-रूपधारी प्रतीक-ग्रहणा ही भक्ति-मार्ग का 
आरम्भ है । ***** ब्रह्म-चितनार्थ प्रथम यज्ञ के अंगों की या श्रोंकार की तथा 
१ त्वं स्त्री त्वं पुमानसि त्वं कुमार उत वा कुमारी । 
त्वं जीर्णों दंडेन वज्चसि त्वं जातो भवसि विश्वतों मुख: ॥३॥ 
, "भक्ति का विकास', पं० रामचन्द्र शुक्ल, ('सूरदास' पृष्ठ ६१७ से) । 
“त्वं ब्रह्मा त्वं च बै विष्णु त्वं रुद्र त्वं प्रजापति:।” 
(मैत्रायण्युपनिषद्‌ ४-१२-१३) । 
'तदेवा ग्निस्तदा दित्यस्तद्वायुस्तदु चन्द्रमा: । 
तदेव शुक्र तद्‌ ब्रह्म तदापस्तत्प्रजापति: ॥ 
(श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ ४-२) । 





नि] 


ब््ण 


४ 'इवेताब्वतरोपनिषद्‌” ४॥ 


भक्ति का विकास है; 


श्रागे चलकर रुद्र, विष्णु इत्यादि वैदिक देवताओं अथवा ग्रांकाशादि सगुण व्यक्त 
ब्रह्म प्रतीक की उपासना प्रारम्भ होकर अन्त में इसी हेतु ब्रह्म-प्राप्त्यर्य राम-कृष्ण, 
नूसिंह आदि की भक्ित प्रारम्भ हुई ।/* इस तरह देवताओं का स्थान, निर्गुण 
ब्रह्म ने तथा धोरे-घोरे निगगुंण का स्थान सगुणा साकार ब्रह्म ने ग्रहण किया। 
ब्रह्म के सगुरा स्वरूपों में विष्यु की महत्ता बढ़तो जा रही थी । “ऋग्वेद में गौर 
स्थान प्राप्त विष्णु का स्थान श्रब त्रिदेवों में हुआ । उसक्री बढ़ती महत्ता का 
प्रामास ब्राह्मण-प्रन्यों में मिलने लगा । शतपथ ब्राह्मण में विष्णु को देवताग्रों 
में सर्वश्रेष्ठ कहा है । देवताओं का मुख विष्णु है ।”* 

ब्राह्मणा-काल ? में भ्रग्नि को विष्णु से गोणा स्थान प्राप्त है तथा विष्यु की 
श्रेष्ठता स्थापित की गई हैँ ।४ शतपथ ब्राह्मण में विष्णु की श्रेष्ठता-तिद्धि के 
लिए एक यज्ञ किये जाने का उल्लेख है ।४ इसी ग्रन्थ में वह है जिसमें यज्ञ- 
स्थान-प्राप्ति के लिए श्रसुरों श्रौर देवों के युद्ध को वामन ने निपटाया था । 
वासन भूमि पर लेट गए, काया को बढ़ाते गए श्रौर श्रन्त में सारी भूमि को 
श्रपने शरीर से ढक लिया, फलत: भूमि देवताप्रों को मिल गई। भक्ति-मार्ग 
के भ्राराध्यदेव विष्णु की हस काले की बढ़ती हुई महत्ता वेष्णव-भक्ति-मार्ग 
के विकास की झ्योतक है। श्रभी भक्ति की,- शुद्ध मुक्ति-सार्ग के लिए स्थापना 
नहीं हुई थी । परन्तु उपय्‌ क्त सब प्रमाणों को वृष्टि में रवकर कह सकते हैं 
कि ऋषियों और उपासकों का दृष्टिकोर श्रब धीरे-धीरे शुद्ध बुद्धिवादी ताकिक 
व प्रकृति-पुजन-प्रधान उपासना से हटकर हृदय को भी स्थान देने लगा था, 
भर इसी विकासोन्मुख. मार्ग के श्रालम्बन श्रथवा उपास्य हो रहे थे, विष्णु । 

विष्णु को मंत्रेयी उपनिबद्‌ ( ६,१३ ) में जगत्पालक, श्रन्न का स्वरूप 
फहा गया है तथा कठोपनिषद्‌ में श्रात्मा की ऊरध्वंगामी गति को विष्णु के 
परम धाम को ओर जाने वाला पथिक कहा गया हैं ।५ जगत्‌ के भररणा-पोषण 
करने वाले श्रन्‍्न को विष्णु का स्वरूप बताकर उपांसकों के द्वेदय में विष्णु के 


१. “गीता रहस्य', लोकमान्य तिलक, (पृष्ठ ५३७) । 


२. “एज्ञाए ॥ पर ए९१४६० ०५ रे, , ॥7व०४७० फिठात 


2 ०णा)6 ० 5६प06७ उप [ावे००४9 छा८5९१६९० ६० शा, 
४7७ 9. 05. 


३, अग्निर्वे देवानां. भ्रवमः विष्ण: 
४, ऐतरेय ब्राह्मत ११। - 

५, शतपथ ब्राह्मण १४॥१।१। 
६. कठोपनिषद्‌ ३६ | 


परम: तदन्तरेरा सर्वा: देवता: । (ऐं० ब्रा० ) 


छ महाकवि सूरदास 


जगत्‌ के भरण-पोषण करने वाले श्रन्‍्न को विष्णु का स्वरूप बतलाकर 
उपासकों हृदय में विष्णु के प्रति श्रद्धा, कृतज्ञता तथा प्रेम की भावना स्थापित 
की गई हूँ । जीवन का ध्येय भी उसी विष्णु को प्राप्ति बताकर, विष्णु को 
उपास्यदेव के स्वरूप में स्थापना हुई । जो लोक का पालन, भररा, पोषण करे 
वही तो हमारा प्रेम-पात्र तथा श्रद्ध य हो सकता हे । विष्णु में ये गुणा बेदिक- 
काल से ही बताए गए हैं । जगत्पालक सूर्य विष्णु का हो रूप था जो श्रव 
श्रन्न हो गया । “इसके उपरांत उपास्य के अधिक सान्निध्य की उत्कंठा से, उसे 
ग्रधिक हृदयाकर्पषक रूप में पास लाने की लालसा से विष्णु की नराकार भावना 
नारायण (विष्णु ) के रूप में हुई ।”* 

इस तरह उपनिषद्‌ में विष्णु को क्रमश: मनुष्य के श्रधिक सान्लिध्य में 
रखा गया और वंष्णव भक्तों के परम देवत की स्थापना हुई । 

विष्णु के इस स्वरूप का साक्षात्कार कंसे हो, इस हेतु उपासक के लिए 
विधान रूप में कुछ कर्मों की भी श्राववयकता बताई गई। ब्राह्मण-प्रन्थों में 
एक स्थान पर आया हैँ कि ऐश्वर्य और सर्वस्व को प्राप्ति के लिए “पुरुष 
नारायरा' ने पंचरात्र-यज्ञ की विधि चलाई ।* “इसमें पुरुष सूक्‍त द्वारा नरमेघध 
यज्ञ होता था और बलि के स्थान पर घृताहुति दी जातो थी ।”३ 

अनुमान होता है कि वेष्णव-यज्ञों में हिसा करना वर्ज्य समका जाने लगा 
था ।* अहिंसा-तक्त्व का वेष्णव-पधर्म में प्रवेश कदाचित्‌ यहीं से प्रारम्भ होता 
है। यज्ञों में सत्वगुण का श्राधिक्य रहता था। “यज्ञ करने वाले सत्त्वगुण 
भूयिष्ठ होने के कारण 'सात्वत' नाम से प्रसिद्ध हो गए | ** “इसलिए वैष्णव 
धर्म का नाम 'सात्वत धर्म' पड़ गया ।४ 

उपासना-क्षेत्र के श्रलग विधानों के साथ-साथ व्यावहारिक जीवन व नित्य 
के जीवन में भी हृदय-प्रधान कर्मों की योजना हुई । ब्राह्मणा-ग्रन्थों में बलि- 
बेइवबदेवादि पंच महायज्ञों की विधि मिलती है । नृ-यज्ञ में श्रतिथियों श्रादि का 
भोजनादि द्वारा सत्कार; तर्पण में विश्व की विभूतियों तथा पुरुखों की जल 


१, “भक्ति का विकास', पं० रामचन्द्र शुक्ल (सूरदास से) 

२, 'दइतपशथ् ब्राह्मण, १३६१ 

३, 'वैप्णाव धर्म का विकास और विस्तार', (कृष्णदत्त भारद्वाज एम० ए०, 
आ्राचार्य, शास्त्री, 'कल्याण' वर्ष १६, अंक ४ से) 

४, पुरुष मा संतिष्ठिपो यदि संस्थापयिष्यसि पुरुष एव पुरुषमत्स्यति । 

५, 'बेष्णाव धर्म का विकास और विस्तार'-- (वही) 


भक्ति का विकास ध 


द्वारा तृप्ति; भूत यज्ञ में चींटी से भो भ्रधिक क्षुद्र जीवों से लकर ब्रह्मा तक 
समस्त ज्ञीवों को श्रन्न-भाग देकर तृथ्त करना श्रादि भक्ति-उपयोगी हृदय-प्रधान 
विधान हैँ। “यद्यपि स्मृतियों ने इन यज्ञों को पंच भूतों के प्रायश्चित्त 
स्वरूप श्रर्थात्‌ नैमित्तिक बताकर शासन श्रोर शास्त्र पक्ष के भीतर कर लिया 
है, पर इसके भीतर हृदय साफ भाँक रहा है ।”* 

इन्हीं ग्रन्थों में मनुष्य के श्रावश्यक कर्तव्यों व धन-विनिमय के विधान में 
इष्टापूर्त कर्म भी रखे गए हैं, जिनके श्रनुसार यात्रियों को सुविधा के लिए 
रास्तों पर घमंशालाएं बनवाना; छाया के लिए वृक्ष लगवाना, कुए खुदवाना 
श्रादि लोकपकारी कर्म हैं । 

इन कर्म-विधानों से ज्ञात होता है कि उपासनाल-क्षेत्र में केवल बौद्धिक पक्ष 
की ही प्रधानता न थी, किन्तु क्रमशः हृदय को विभिन्‍न वृत्तियों --परोपकार, 
दया, प्रेम, अभ्रहिसा श्रादि--को प्राखि-मात्र तक प्रसरित करने की चेष्टा भी | 
थी। उपासना की भावना पश्ु-पक्षी तक चली गई । इस काल में हृदय-प्रधान | 
भक्षित-मार्ग के बहुत से तत्त्व, जो वेदों में छिपे हुए थे, पूरी तरह प्रकट होने 
लगे। | 

रामायणा-काल में वेष्णव प्रधान भक्ति-सिद्धान्तों का ययेष्ट मात्रा में 
उत्कर्ष दिखाई देता है। वाल्मीकि के राम निगु'णा, सनातन, श्राकाश-स्वरूप 
तथा सम्पूर्ण लोकों के श्राश्रय हैं । वेद इन्हीं का वारम्वार प्रतिपादन करता 
है । उन्होंने विष्णु का श्राश्रय लेकर, रावण श्रादि राक्षसों से त्र॒स्त जनता 
तथा ध्वस्त धर्म के रक्षणार्थ श्रयोध्यापति दशरथ की रानी कौशल्या के 
उदर से जन्म लिया है । जिस समय रामचन्द्र जी भाइयों सहित यमुना नदी 
में स्नान करके लोला का संवरण करने लगे उसी समय ब्रह्मा ने श्राकर 
फहा : 

“विष्णु रूप रघुनन्दन ! आइये, आपका प्रत्येक विधान मंगलमय है।***** 
हमारा बड़ा सौभाग्य है जो आप अपने परम धाम को पधार रहे हैं । देव-तुल्य 
तेजस्वी भाइयों के साथ आप अपने जिस स्वरूप में प्रवेश करना चाहें 
करें । आपकी इच्छा हो तो चतुर्मुज विष्णु रूप में ही स्थित हों, अ्रथवा अपने 
सनातन झाकाशमय अव्यक्त ब्रह्म रूप से विराजमान हों। भगवन्‌ ! आप ही 
सम्पूर्ण लोकों के आ्राश्नय हैं; आपको यथार्थ रूप से कोई नहीं जानते। श्राप 





१. “भक्ति का विकास', पं ० रामचन्द्रजी शुक्ल, (सूरदास पृष्ठ १४ से) 








१० महाकवि सूरदास 


अचिन्त्य अविनाशी जरादि अवस्थाओं से रहित परब्रह्म हैं ।* 

* लक्ष्मण, भरत श्रौर अन्रुध्त अवतार घारण करने वाले विष्णु के हो प्रंश 
हैं । जिस समय विष्ण श्रवतार लेने के लिए उपयुक्त स्थल निश्चित कर रहे 
। थे, उसी समय के उनके विचार उपड्ु'क्त सत्य की पुष्टि करते हें : 

“इसके बाद ग्रपने को चार स्वरूपों में प्रकट करने और राजा दशरथ 
को पिता बनाने का निश्चय किया ।”* इसी तरह आगे चलकर सोता को लक्ष्मी 
कहा गया है । ३ 

इससे ज्ञात होता है कि रामायरा-काल में श्रवतारवाद की पूर्ण प्रतिष्ठा 
हो चुकी थो। मानव-धर्म के रक्षरार्थ, दुष्टों के दलनार्थ तथा भक्तों के रंज- 
नार्थ निगु रा ब्रह्म सगुरा, मनुष्य-रूप धारण करके हमारे बीच श्राते हैं ।* जो 
निगगु रा अ्रदृश्य हें, वहो अ्रवतार धारण करके अनुभवगम्य होता हैँ। उसी 
अ्रवतारी सगुरा राम के संकेतों पर, श्रखिल सृष्टि विधात्री, पालिका, संहारिणी, 
माया नाचती है ।४ 

माया के बंघनों से छुटकारा पाकर हो भगवत्साक्षात्कार श्रथच मोक्ष होता 
है । इससे छुटकारा पाने के लिए श्रादि काल से ऋषियों, मुनियों एवं श्राचायों 
ने विभिन्‍न मार्ग ढूँढ़ने के प्रयत्न किये हैं । वाल्मीकि ने माया से छुटकारा 
पाकर श्रंतःकरण को शुद्धि एवं मुक्ति के लिए भक्त का निर्देश किया है। 
भक्ति-मार्ग में चलने बाला जीव इन्द्वात्मक प्रंपंचों से दूर होकर श्रखंड श्रानन्द 


१. वेप्णवीं तां महा तेजो यद्‌ वा55काशं सनातनम्‌ । 
त्वं हि लोके गतिर्देवों न त्वां केचित्‌ प्रजाजने ॥ 


त्वामचिन्त्यं महद्भू तमक्षयं चाजरं तथा ॥११०।८।१३॥ 
(कल्यारा का “संक्षिप्त वाल्मीकि रामायरांक', पृष्ठ ५१४) । 

२. वही, पृष्ठ ५५ । 

३, 'सीता लक्ष्मी:: (वाल्मीकि रामायण, ६।११७।२६। ) 

४, “नष्ट धर्म व्यवस्थानां काले काले' (वाल्मीकि रामायण, ७।५।२७।) 
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ड्णजआंं, ऐ, (२, 3. 5. 'फण्पापणा 0मवाएवी (0८णालिशा००, 
3)9]9090., 


भक्ति का विकास हु 


स्वरूप श्रात्मा में विचरण करने लगता हैँ सृष्टि के रहस्य का श्रनावरण करने 
वाले ज्ञान फी मूल घारा भक्ति ही है। भक्त मुक्तिदात्री है। भक्ति समस्त 
ग्राध्यात्मिक शक्तियों की जननी तथा ईइवर-साक्षात्कार द्वारा उसमें तीन 
कराती है ।" 

वाल्मीकि ने भक्ति-उपासना-मार्ग में राम-नाम के स्मरण एवं कौन के 
भहत्त्व का प्रतिपादन किया है । राम-नाम समस्त पापों को धोकर श्रन्तःकरण 
को शुद्ध कर देता है । शंभुनन्दन गजानन राम-नाम के प्रभाव से हो समस्त 
देवताशों में श्रग्रपूज्य हें । 

भक्ति की इस महत्त्व-स्थापना और उपनिबद्‌-काल से उसकी तुलना से 
श्रन्तर स्पष्ट हो जाता हैँ। श्रव भक्षित मुक्ति के श्रन्यान्य मार्यों से श्रपना 
अलग मार्ग स्थापित कर लेती है । श्रव तक वह्‌॒श्रपनी शक्तियों व मानों से 
पूर्णतः परिचित न थी । श्रब संगठित होकर उसने एक भिन्न मार्ग की स्थापना 
की ॥* 

महाकाव्य ओर गीता 

वेदकालोन यत्र-तत्र बिखरी भक्ति को पुष्ट करने वाली भावपुर्ण ऋशाशों 
का सिद्धान्त रूप में कुछ विस्तार श्रौर विवेचन उपनिषत्काल में हुआ, तथा उसी 
का कुछ श्रधिक व्यवस्थित प्रशस्त तथा निश्चित रूप रामायरा में प्राया । 
यद्यपि वाल्मीकि भक्ति के सिद्धांतों को बहुत-कुछ श्रागे ले श्राए थे, परन्तु 
ज्ञात होता है कि न तो उन सिद्धान्तों का पुष्टीकरए लोक-प्रचार की वृष्टि 
से किया गया था श्रौर न उपासना-क्षेत्र में उनसे स्वाभाविक रूप से निकले 
हुए विविध कर्मों, व्यवहारों श्रादि के विधान हुए थे। कुछ विधात अवश्य 
मिलते हूँ, जंसे राम-नाम-संकीततन श्रादि, तथा अन्य कुछ उपायों से भी भक्ति- 
मार्ग को प्रशस्त किया गया है, परन्तु जनता-जनार्दन के कल्यारा के लिए 
भक्षति-मार्ग का प्रचार तथा उसके प्रचार की जो उत्धुकता, महाभारत और उसके 
पश्चात्‌ के भक्ति-प्रधान प्रन्यों में दिखाई देती है, वह उसके पूर्व नहीं ।१ 
इसीलिए भक्ति का वास्तविक विकास महाभारत-काल से माना जाता हूँ । 


१. वही ? 

२, “फाग्त ॥०9 हांएगा 4. तांडइपंगलतए लाशा३८(६० ६0 ४6 
€550709] (6०(प7९ ० प7९(९००३] गंग्रगाबरंभा  (8 ०णा- 
<४एपं०ा ०१ ]०णााड शात एशउइणाव। 5०4 (वही) । 


३, “ऊर्ध्ववाहुविरोम्येष न च करिचिच्छूणोति मे। ” (भारत-सावित्री ) 











श्र ह महाकवि सूरदास 


महाभारत के विभिन्‍न श्राख्यानों तथा उनके श्रन्तगंत श्राने वाले पात्रों के 
व्यवहारों, सम्भाषणों, परिस्थितियों श्रादि का मर्म॑ निश्चित करने श्रौर उनके 
जीवन-विषयक दृष्टिकोणों को देखने से ज्ञात होता है कि वे श्रीकृष्ण को 
. जगत्‌ का आदि कारण, सुक्ष्मातिसुक्ष्म, वेदांत-प्रतिपाद्य, ज्ञानी-विज्ञानियों का चरम 
लक्ष्य, सगुरा अवतार मानकर ही उनकी उपासना करते हैं । पंच पांडव, 
द्रोपदी, सुभद्रा, भीष्म, विदुर तथा समस्त यादव-कुल ऐसे ही उपासकों में से हें । 
यादव-कुल तो सात्वत-धर्म को सानने वाला, उपासकों का सर्वप्रथम वर्ग है । 
इसी तरह श्रीकृष्ण की उपासना के विभिन्‍न सम्प्रदायों में नारायणीय, सात्वत 
श्रादि का विस्तृत प्रतिपादन इसी महाभारत ग्रन्थ में उपलब्ध होता है । 
इन सम्प्रदायों में प्रतिपादित विधान से चलकर- सिद्धि-प्राप्त भक्तों के भी 
आख्यान मिलते हैं। परन्तु ग्रन्थ के ग्रतिरिक्त जनता में इसका प्रचार कब से 
हुआ, इसका प्राचीन-से-प्राचीन प्रमाण हमें देख लेना चाहिए। 

१, नानाघाट की गुफा के एक शिला-लेख में अन्य देवी-देवताओं के साथ 
संकर्षएण व वासुदेव का नाम द्वंठ समास के रूप में श्राया हैं । यह शिला-लेख 
ईसा पूर्व १०० वर्ष का बताया जाता है ।* 

२, राजपुताना-स्थित घोसुण्डी नामक स्थान में एक शिला-लेख मिला है 
जिसमें संकबंए व वासुदेव के पूजा-गृह के श्रास-पास दीवार बनाने का उल्लेख 
श्राया है । शिला-लेख ई० पू० २०० वर्ष का श्रनुभित होता है ।* 

३, एक श्रौर शिला-लेख बेसनगर में प्राप्त हुआ है । उनमें हेलियोदोर 
([4९)०००॥०) अपने को सर्वेज्वर वासुदेव के लिए गरुड़ध्वज स्तंभ बनाने- 
बाला लिखता हैँ । लेख से मालूम होता हैँ कि हेलियोदोर भागवत-धर्म का 
पालन करता था । वह तक्षशिला का निवासी, दिया ()99) का पुत्र था। 
बह यवनों का राजदूत था तथा राजनीतिक कार्यवश भारत श्राया था। नाम 
श्रादि से शिला-लेख ई० पू० २०० वर्ष के पूर्वार्थ का मालूम होता है ।? 

इन तीनों शिला-लेखों से विदित होता है कि उस समय वासुदेव सर्वेश्वर के 
रूप में पूजे जाते थे तथा उनके उपासक भागवत कहलाते थे। भागवत-घर्म 
उस समय पश्चिमोत्तर सीमा-प्रान्त में फंला हुआ था तथा उसे यूनानी लोग 
भी सानते थे । 





१, ०८०००८९१ ५४०7४५ ० 5॥ 7२, (:. छाव्यातंशरटा, ४०. [५, 
9०8०७ 4-5. 
२-३. वही । 


भक्ति का विकास श्र 


४. पारिनि के सूत्रों का भाष्य करते हुए पतंजलि स्पष्ट रूप से लिखते 
हैं कि सूत्रों में जो वासुदेव का नाम है वह एक सर्वाधिक पूज्य ईइवर 
का नाम है। पतंजलि ने कहा हे कि वासुदेव केवल क्षत्रिय राजा ही 
नहीं है, वरन्‌ वह एक पूज्य ईइवर हैं । क्या पतंजलि द्वारा बताये गए पूज्य 
वासुदेव वृष्णि-बंशी वासुदेव से भिन्‍न हैं ? पतंजलि ने जहाँ से वासुदेव शब्द 
लिया है वहाँ वासुदेव के साथ बलदेव नाम भी श्राता है । इन दोनों नामों की 
यदि हम शिला-लेख में संयुक्त से पुजनीय बताये गए संकर्षण-वासुदेव से 
तुलना करें तो मालूम होगा कि पतंजलि द्वारा बताये गए वासुदेव वृष्णि-वंशी 
ही हैं । भागवत-धर्म के धर्म -प्रन्‍्यों से भी मालूम होता है | कि पुजनीय वासुदेव 
वृष्णि-बंशी हो थे ।* 

“भ्रेंगरेज विद्वान्‌ पारिणनि का काल ई० पू० चौथी शताब्दी में और जमंन 
तथा भारतीय मनीषी ई० पू० ५०० से पूर्व छठी या सातवीं शताब्दी में मानते 
हें श्राजकल ह्ठिठीय मत सर्वाधिक मान्य है । वासुदेव उपासकों का 
सम्प्रदाय पारिनि के पूर्व से चला श्रा रहा होगा, तभी उसका उल्लेख उनके 
व्याकरण में मिलता है । इन सब. प्रमाणों से हम इस निष्कर्प पर पहुंचते हें कि 
ई० पू० ७०० वर्ष के लगभग तथा उसके भी पूर्व भारतवर्ष में भागवत-धर्म 
( वेष्णव-धर्म ) का प्रचार था तथा उसका क्षेत्र पश्चिमोत्तर सीमा-प्रान्त तक 
पहुँच गया था। भागवत-घर्म को केवल हिन्दू ही नहीं, यूनानो लोग भी मानते 
थे । उस समय संक्षरा-वासुदेव, बलराम-वासुदेव श्रादि की संयुक्त रूप में पूजा 
होतो थी, जो महाभारत-प्रतिपादित व्यूह-पूजा का रूपान्तर-सी सालूस 
होती है। 

इतना देख लेने के पश्चात्‌ श्रव हम महाभारत में श्राए वेष्णव-सम्प्रदायों 
को देखेंगे । वेब्णव-भक्ति के विकसित रूप का दर्शन हमें महाभारत के इन्हों 
सम्प्रदायों तथा उनकी स्पष्ट रूप से विवेचना करने वाले श्राल्यानों में 
मिलता हे। 

नारायणी सम्प्रदाय--इसका प्रतिपादन ज्ञान्ति पर्व में किया गया है। 
यह तत्त्व ज्ञान मेरु पर्वत पर सप्तर्षियों एवं स्वायंभुव मनु के सामने सुनाया गया 
था। भगवान्‌ ने इसके सम्बन्ध में कहा ५ कि यह धर्म परम्परा से आ्रागे चलता 
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हे महाकवि सूरदास 


हुआ बृहस्पति तक पहुँचेगा; वृहस्पति से राजा वसु प्राप्त करेंगे। जिसके 
श्रनन्तर इसका श्रन्त हो जायगा । वसु उपरिचर जब इस सम्श्रदाय में दीक्षित 
हुए तब उन्होंने एक अइवमेघ यज्ञ का आयोजन किया, जिसमें पशु-बलि नहीं 
दी गई तथा यज्ञ का सम्पूर्णा विधान श्रारण्यक के श्रनुसार हुआ । इसमें साक्षात्‌ 
हरि (विष्णु) ने वसु को दर्शन देकर यज्ञ-भाग ग्रहण किया था, परन्तु हरि का 
दर्शन ग्रन्य पुरोहितों श्रथवा ऋषियों को नहीं हुआ । इस पर बृहस्पति बहुत ही 
क्रोधित हुए । उन्हें एकता, द्विता व त्रिता ऋषियों ने अपने अनुभव के भ्राधार 
पर समभाया कि हरि के दर्शन प्रत्येक को नहीं होते । जिन पर उनको कृपा 
होती हूं वे ही उनके दर्शनों के श्रधिकारी हैं । श्रीहरि बलि-पशुयुक्‍त यज्ञ-यागादि 
करने वाले बृहस्पति और एकता, द्विता, त्रिता आदि कठोर तपस्वियों से प्रसन्‍न 
होते हैं । वे वसु-जंसे ऐकांतिक उपासक से प्रसन्न होते हैं । 

इसके साथ ही नारद का इवेत द्वीप वाला प्रसंग भी हे। नारद नर- 
नारायण की प्रेरणा से इवेत द्वीप में जाकर परब्रह्म भगवान्‌ की पवित्रता, 
ऐड्वर्य, वेभव श्रादि का वर्णन करते हुए प्रार्थना करते हें। भगवान्‌ प्रसन्न 
होकर दर्शन देते हें श्रौर कहते हें कि जो केवल मेरा ही भजन करते हैं उन 
एकांत साधकों पर प्रसन्न होकर में दर्शन देता हूँ । श्रब में तुम्हें भ्रपणा वासुदेव 
धर्म सुनाता हूं । 

वासुदेव ही परब्रह्म परमात्मा हैं; वे श्रात्माओं के भी श्रात्मा हैं । वही 
सृष्टि-कर्ता हें । संकर्षण वासुदेव के ही रूप हैं तथा जीव-मात्र के प्रतीक हैं। 
मनस्तत्त्व के प्रतीक प्रद्मम्न संकबंण से तथा जीवात्मा के प्रतीक श्रनिरुद्ध प्रयुम्न 
से ही निकले हैं । इस तरह संकर्षण, प्रद्युम्व व श्रनिरुद्ध मेरी ही मूर्तियाँ हैं । 
देवता, मनुष्य तथा भ्रन्य पदार्थों की उत्पत्ति मुभसे ही होती है और वे मुझमें 
हो लीन हो जाते हैं । वराह, नृसिह, परशुराम, रामचन्द्र मेरे ही श्रवतार हो 
चुके हैं तथा कंस श्रादि श्रसुरों को मारने के लिए में फिर भ्रवतार लूंगा। उस 
समय श्रपने उपयुक्त चार रूपों से सब कार्य सम्पन्न करके ओ्रौर सात्वत द्वारा 
हारिका नगरी का नाश करके ब्रह्मसलोक चला जाऊंगा ) इतना सब सुनकर नारद 
पुनः बद्रिकाश्नस नर-नारायण के स्थान पर लोट श्राए। 

इसी पर्व के श्रन्य अरध्यायों में वे अपनी तोनों मूर्तियों या मूल तत्वों की 
सहायता से निष्पाप साधक की मुक्ति का वर्शान करते हैं।* ऐसा साधक 
मृत्यु के पक्चात्‌ सर्वप्रथम सुर्थ लोक में जाता है, जहां उसके सब लोकिक गुण 





१. महाभारत, शांति पर्व, ३४४ वां अब्याय । 


भक्ति का विकास: श्श 


जल जातें हैं तथा वह सूक्ष्म रूप-घाररा कर लेता है। तब वह  भ्रनिरुद्ध में प्रवेश | 


करता हूँ, वहां 'मन' बनकर प्रद्युम्त में प्रविष्ट होता है । फिर इसे रूप को भी |] 
छोड़कर संकंष॑ण श्रर्थात्‌ जीव में प्रवेश करता हैँ । फिर त्रिगुणों से छुटकारा | 
पाकर घट-घट वासी परब्रह्म परमात्मा में लोन हो जाता हैं । 55 

३४६८ वें श्रध्याय में कहा गया हैँ कि यह ऐकांतिक धर्म वही गीता-धर्म हैँ ' 


जिसे भगवान्‌ हृष्ण ने श्र॒जुंन से कहा था। इसकी परम्परा बताते हुए कहा 


गया है कि इस सनातन धर्म को समझना तथा इसके अ्रनुसार श्राराधना करना 
कठिन होने के कारण इसे सात्वत ही पालन करते हैं । 

रामायणा-काल के पश्चात्‌ बौद्धों श्रोर जन धर्मों का भारतवर्ष में खूब 
प्रसार हुआ था। इन धर्मों ने प्राचीन परम्परा-प्राप्त, वेद-उपनिवद्‌, शास्त्र- 
सम्मत कर्म-विधानों तथा उपासना-पद्धतियों का खंडन करते हुए नये मार्ग का 


प्रतिपादन किया । यद्यपि श्रधिकांश जनता इस नई तड़क-भड़क से प्रभावित हो 
चुकी थी, परन्तु पूर्वजों से पाये हुए घामिक विधानों के फलस्वरूप मन में छिपे | 


हुए गहरे संस्कार बारम्बार जागृत हो उठते थे। भगवान्‌ बुद्ध के महा निर्वाश 
के पश्चात्‌ बोद्ध धर्मावलंबियों में जो भ्रष्टाचार फैला उससे जनता में और भी 
श्रसंतोष फंलने लगा । जनता की यह मानसिक्क स्थिति महापुरुषों से क॑से छिप 
सकती थी ! इसोलिए ब्रह्म वेदव्यास ने ऐसे धर्म कौ स्थापना की जिसमें 
वंदिक, शास्त्रीय यज्ञकर्मानुष्ठानों को, उपनिषद्‌, वेदांत-प्रतिपाद्य ज्ञान योग को 
तथा हृदय-प्रधान भक्ति को समान स्थान प्राप्त हुआ । इसे भागवत धर्म कहा 
गया, जो बौद्ध श्रौर जन दोनों धर्मों से कहीं भ्रधिक श्राकर्षक एवं स्थायी सिद्ध 
हुआ ।" वसु उपरिचर के श्राल्यान द्वारा वेदव्यास ने श्रहिसायुक्त यज्ञों की 
महत्ता को स्थापित किया । 
निर्गुरा के व्यक्त रूप सगुरा, श्रवतारी, हरि की एकनिष्ठ भावना से 
उपासना का विधान पिछले काल में प्रतिपादित भक्ति के सिद्धान्तों से श्रधिक 
विकसित रूप लेकर श्राया । ब्रह्म, जीव तथा जगत्‌ का एक-दूसरे से सम्बन्ध 
उनकी उत्पत्ति श्रोर लय का संद्धान्तिक निरूपएण भो भक्ति के अनुकूल 
हुआ । उसी के अनुकूल भगवान्‌ की भ्रन्य शक्तियों का मूर्ते रूप में सगुरा श्रवतार 
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१६ मद्दाकवि सूरदास 


माना गया (संकषंरा, प्रद्यम्त आदि), स्वयं भगवान्‌ का विभिन्‍न रूप में पृथ्वी 
पर श्रवतार, (कच्छ, नृसिह, राम, कृष्ण आदि) भी स्वीकृत हुआ। भगवान्‌ 
वासुदेव अ्रव्यक्त, सर्वेश्वर, निगु एा, जगत्‌ के आदि काररा, परब्रह्म के श्रवतार 
' हैं । यह बात मुख्यतः दो उद्देश्यों से कही गई । 

प्रथम भक्ति-मार्ग के पूर्व भ्रन्य सम्प्रदायों का उपदेश निगु रा निराकार में 
अपनी प्रात्म सत्ता को लीन कर देना था, परन्तु भक्ति-मार्ग में नराकार वासुदेव 
या उनके श्रन्य रूप (राम, कृष्ण श्रादि) प्रतिष्ठित किये गए । स्वभावत: प्रइन 
उठता था कि नराकार सोमित सत्ता में सर्वशक्तिमान्‌, सर्वव्यापी, अ्रनंत, श्रसीम 
के श्रंश श्रात्मा का विलीनीकरण कंसे होगा ? इसलिए तत्त्वत: यह सिद्ध किया 
गया कि श्रनंत, सर्वव्यापी परब्रह्म नर रूप में अवतरित होते हैं । 

द्वितीय, यदि ऐसा नर रूप वासुदेव संसार में तटस्थ रूप से रहे; हमारे 
दुःखों को दूर करता हुआ, हमारे सुखों में साथ देता हुआ न दिखाई दे, तो 
उसके प्रति महत्त्व की भावना भले ही रहे, श्रद्धा, प्रेम, भक्ति नहीं हो सकती । 
फिर उसके प्रति यह लगाव, यह आकर्षण, सर्वेस्व त्यागकर उसके पीछे लगने 
की प्रबल कामना, श्रात्म-समर्पएा को भावना उत्पन्न होगी। जो भक्ति-मार्ग के 
उपासक के लिए श्रत्यन्त ग्रावश्यक है । इसीलिए ऐसे वासुदेव को श्राराध्य 
बनाया गया जो हमें, हमारे धर्म को धर्म-प्रसार में तत्पर साधु-संतों, महापुरुषों 
को दुष्टों व धर्म-संहारकों से बचाता हें, सुख-शान्ति का साम्राज्य फंलाता है । 

वसु उपरिचर तथा नारद के उपयुक्त आख्यान साधना-क्षेत्र में क्रमशः 
ढो विकासोन्मुखी सोपान हें । वसु के आख्यान में वासुदेव और उनके तीन रूपों 
का कोई उल्लेख नहीं है । वहाँ सर्व-शक्तिमान्‌ परमात्मा को हरि कहा गया 
है, जिनकी पूजा का विधान श्रभी यज्ञ से ही सम्बन्धित हे । द्वितीय उपाख्यान 
में वासुदेव, उनके भाई, लड़के तथा नातो पूजनीय बताये गए हैं । इस नये धर्म 
को गोौता के प्रतिपदित धर्म के समान कहा हूँ । इस घर्म के श्राद्य प्रवर्तक स्वतः 
नारायरा हैं । पहले उपाख्यान वाले धर्म-मार्ग के प्रवर्तकों का कोई प्राचीन 
ऐतिहासिक उद्भव नहीं बताया गया हैँ । इन बातों से विदित होता हे कि 
उपय कत उपासना-पद्धति की स्थापना बहुत प्राचीन समय में हो चुकी थी, 
जिसे सुनिश्चित व सुव्यवस्थित स्वरूप गीता में प्राप्त हुआ । इस घर्म के मानने 
वाले श्रागे चलकर सात्वतों से मिल गए।* 
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सात्वत धर्म--यह जानना भश्रावश्यक है कि सात्वतों का वृष्णि, भ्रन्धक 
श्रादि बंझों से तथा सात्वत घ॒र्म के चरम लक्ष्य वासुदेव से क्‍या सम्बन्ध है ? 

भीष्म पर्व के प्रन्त में भोष्म कहते हैं कि ये श्रनन्त, श्रलोकिक, लोक-हित- 
कारी झौर परम प्रेमास्पद परमात्मा वासुदेव हैं । ब्राह्मरा, क्षत्रिय, वेइय तथा 
शूद्र निरन्तर इनकी पूजा करते हैं । द्वापर के श्रन्त में तथा कलियुग के प्रारम्भ 
में संकषण ने उनका सात्वत विधि से गुर गाया है ।" 

“विष्णु पुराए! में यादव व वृष्णि-वंद् का वंश-वृक्ष दिया हुआ है । उसमें 
सात्वत को भ्रमृषा का पुत्र बताया है । श्रागें कहा हैं कि सत्वत की सन्तानें 
सात्वत कहलाईं ।* 

“श्रीमद्भागवत' में सात्वतों को महान्‌ भागवत तथा वासुदेव-परायरा ब्राह्मण 
कहा गया है, जिनकी पूजा-पद्धति विशिष्ट प्रकार की है। इसमें सात्वत, 
श्रन्घधक तथा वृष्णियों को यादव-वंशी बताया है श्रौर वासुदेव को सात्वतर्षभ 
कहा है। 

इन प्रमाणों से विदित होता हँ कि सात्वतों का एक स्वतन्त्र सम्प्रदाय या, 
जिसके श्रनुसार पूजा-विधान करने वाले सात्वत कहलाते थे। इनके उपास्य 
देव परमात्मा के ही अ्रवतार नर-रूपी वासुदेव हें। वासुदेव की पूजा उनके 
भ्रंशावतार व्यूहों के साथ होती हैँ ।४ वासुदेव तथा श्रन्य व्यूह सर्मस्त यादव- 
वंश के अ्रधिपति हें तथा श्रपने विशिष्ट श्रलोकिक गुरणों के कारण समस्त बंद 
के पूजनीय हें । वृष्णि, भ्रन्धक श्रादि समस्त शाखाएँ यादव-कुल की हैं । 

भीष्म पर्व के ६४वें श्रध्याय में ब्रह्म पुरुष परमेश्वर की प्रार्थना करते हुए 
कहते हें--'देव, यदु-वंश को वृद्धि करें ॥ वासुदेव, श्रापकी हो कृपा से यह 
रहस्य में बता रहा हूँ (रहस्य भ्रागे कहा है) । श्रापने स्वयं फो संकर्षरण रूप 
में प्रकट करके श्रपने पुत्र प्रयुम्न को उत्पन्न किया। विष्णु ने हो श्रनिरुद्ध को 
उत्पन्न किया शोर उसी से मेरा जन्म हुआ्ना। में भो वासुदेव के भ्रंश से श्राप 
ही के द्वारा उत्पन्न किया गया हूँ । श्रगले श्रध्याय में प्रजापति परमात्मा का 
मनुष्यों के बोच नर-रूप वासुदेव के स्वरूप में श्रवतरित होना बतलाते हैं। 
अनन्त ईइवर का सम्बोधन पूरे अध्याय में 'वासुदेव” नाम से किया गया है। 
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४. ऊपर बताया जा चुका है कि तारायणीय सम्प्रदाय में व्यूहों की पूजा का 
विधान है तथा यही घर श्रागे चलकर सात्वतों से मिल गया । 


श्प महाकाव सूरदास 


तात्पय यह कि प्राचीन युग में संकषरा श्रादि को वासुदेव ने ही प्रकट किया 
था तथा ब्रह्मा जी ने यह प्रार्थना की कि वे इस युग में भी श्रपने चंतब्यहों के 
साथ पुनः प्रकट हों । इस प्रकार वासुदेव स्वयं इस उपासना-पद्धति का प्रसार 
करने वाले सिद्ध होते हें । 

इस धर्म की प्राचीनता बताने के लिए गीता में कहा है कि प्रत्येक ब्रह्म के 
प्रारम्भ में नारायण इसका उपदेश देते हें ।* ब्रह्म में भी इसकी सर्वप्रथम 
शिक्षा पितामह या प्रजापति द्वारा दी गई थी, तदनन्तर वह दक्ष-प्रजापति को 
प्राप्त हुई । दक्ष से वेवस्वत मनु और फिर मनु से इक्ष्वाकु को प्राप्त हुई । यही 
परम्परा नारायणीय सम्प्रदाय में भी कही गई है जिससे ज्ञात होता है कि 
गौता का भागवत्‌-घर्मं तथा नारायणीय एकांतिक धर्म एक ही हे । 

यह भी बताने की चेष्टा की गई है कि सात्वत धर्म की उत्पत्ति सृष्टि- 
निर्माए के समय से हो चलो आ्रा रही है तथा उसका पालन भी उपर्युक्त 
परम्परा से चला ञ्रा रहा है । परन्तु इस बात से यह नहों कहा जा सक्रत। कि 
यह घर्मं उस समय लोक-प्रचलित था। इसका प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं मिलता कि 
यह घर्मं उसो समय से लोक-धर्म हो गया था । इस धर्म का लोक में प्रचार 
कब से हुआ, इसका प्राचीनतम प्रमाण पारिनि के सूत्र हें । उनसे यह भी 
मालूम होत्भ है कि राम-कृष्ण के मन्दिर में कौत॑ंन आदि के लिए भक्तगरा 
एकत्रित होते थे। ऐसी स्थिति में इस उपासना का श्रारम्भ पारितनि के अनेक 
वर्ष पूर्व हो गया होगा । यही वात पीछे नारायशीय धर्म के विषय में कही 
गई । श्रतएवं नारायणोय सात्वत तथा भागवत घर्म एक ही हैं। “इसका 
( भागवत्‌ या नारायणीय ) सात्वत नाम इसी कारण पड़ा, क्योंकि इसका 
प्रसार यादव अथवा सात्वत-कुल में था ।* 

वासुदेव को उपासना के प्रसार के साथ हो नामों में परिवर्तन होता रहा। 
उन्हें कोई केशव, कोई जनारदन तथा कुछ लोग कृष्णा कहते थे। पतंजलि के 
महाभाष्य में तीनों नामों का प्रयोग पाया जाता हे । इनमें कृष्ण नाम सर्वाधिक 
प्रचलित होता गया। सर्वप्रथम कृष्ण नाम वेद में मिलता हें। ऋग्वेद, श्रष्टम 
मंडल, ७४वें मन्त्र के द्रष्टा ऋषि कृष्ण बताये गए हैं । वे मन्त्र के तीसरे श्रौर 
चौथे छन्‍्दों में श्रपने को कृष्ण कहते हैं । अनुक्रमरि' के लेखक उन्हें अंगिरस 
अ्रथवा श्रांगिरस की सन्‍्तान कहते हें । पार्िनि से सम्बन्धित गश में कृष्णायन 
१ श्रीमद्भगवद्गीता ४॥१। 
२ “गीता-रहस्य' लोकमान्य तिलक, (पृष्ठ ५४२) । 
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व रानायन गोत्र के प्रवतेक क्रमशः कृष्ण व रण बताये गए हैं। दोनों ब्राह्मण- 
गोत्र हें तथा वश्िष्-गोत्र के श्रन्तगंत श्राते हैं । 

इसके पश्चात्‌ देवकी-पुत्र कृष्ण का नाम छान्दोग्योपनिषद्‌ में मिलता हैं । 
यहाँ इन्हें घोर भ्रंगिरस ऋषि यज्ञ-इशेन सुनाते हैं । इससे ज्ञात होता है कि 
अंगिरस कृष्ण के गुरु हैं । यदि कृष्ण श्रांगिरस हैं तो हम कह सकते हैं कि 
कृष्ण नामक ऋषियों की परम्परा ऋग्वेद से छांदोग्योपनिषद्‌ तक चलो भश्राई। 
“जब वासुदेव को परम्परा बताया गया तब उपर्युक्त परम्परा से चले श्राए 
ऋषि कृष्ण को भी वासुदेव से मिला दिया गया ।”* 

गाथा या जातक के टीकाकारों का मत है कि "कृष्ण! एक गोत्र का नाम 
है। कार्बायन गोत्र प्रचलित हुआ । यह गोत्र वश्षिष्ठ व पराशर गोत्र के 
अन्तर्गत श्राता है। ब्राह्मणों का होने पर भी यज्ञ के समय क्षत्रिय श्रपने कर्मादि 
अनुष्ठान उस गोत्र में भी करा सके हैं । श्राइवलायन सूत्र के श्रनुसार यज्ञ 
में क्षत्रिय का गोत्र उनके पुरोहितों के गोत्र के श्रनुसार होता हैँ । इस तरह 
वबासुदेव कृष्णायन गोत्र के हो गए, यद्यपि वह गोत्र ब्राह्मणों का था। कृष्णायन 
गोत्र का होने से वासुदेव को कृष्ण कहा गया। प्राचीन कृष्ण-सम्बन्धी समस्त 
ज्ञान वासुदेव में निहित बताया गया । महाभारत सभा पर्व के ३८ वें भ्रध्याय में 
भीष्म कहते हें कि कृष्ण को आदर देना चाहिए, क्‍योंकि वे वेद-वेदांग के ज्ञाता 
व ऋ्विज हैं ।* 

« महाभारत और गीता के आराविर्भाव से पूर्व जो करमं-प्रधान श्रौर ज्ञान-प्रधान 
मार्ग चले श्रा रहे थे, उनमें हृदय के योग का महत्त्व श्रधिक नहीं समभा जाता 
था। परन्तु वेष्णव-धर्म के क्मिक विकास में हम यह भी देखते हें कि जहाँ 
एक श्रोर इन मार्गों को महत्ता स्वीकृत हो चुकी थी, वहीं दाशनिकों को हृदय 
के योग की भी श्रावश्यकता घोरे-धोरे श्रनुभव होने लगी थी । उसके भ्रनुसार 
उन्होंने ब्रह्म के स्वरूप का निरूपण ओ्रौर साधना-मार्ग को प्रक्रियाओं का विघान 
भी हमारे सांसारिक व्यवहारों में किया । 

उपनिषद्‌ के भ्रनुसार ज्ञान के द्वारा मोक्ष-प्राप्ति हो सकती है । परन्तु 
गीता में ऋृष्ण कहते हैं कि मुझे आत्म-समपंणा करने वाला भी सब बन्धनों से 
छुटकारा पा सकता है । गीता के पूव॑ंवर्ती दर्शन भी यही कहते हैं कि पापियों 
का कर्मों से छूटकारा होना असम्भव है, परंतु-गीता में भगवान्‌ कृष्ण कहते हैं 
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३० मद्दाकवि सूरदास 


कि महान्‌ पापी भी मेरे सम्मुख होते ही साधु हो जाता है ।”* 

इस तरह गीता के अ्रनुसार जीवात्मा में श्रद्धा, समर्पण, भक्ति को भावना 
को सर्व प्रथम महत्ता दी गई। गीता में ही भक्ति-प्रक्रिया का उल्लेख मिलता 
है, जहां कि कम, ज्ञान तथा श्रन्तिम फल की चर्चा है। उपासकों का 
नित्य व्यवहार भी समर्पण-बुद्धि से करने के लिए कहा गया है। श्रर्जुन का 
हृदय व्यथित है। उसे दुःख है कि तुच्छ राज्य के लिए प्रेमी सम्बन्धी-जनों को 
युद्ध में मारना पड़ेगा ।* भगवान्‌ उसे द्वितीय श्रध्याय से लेकर दक्षम भ्रध्याय 
तक समभाते हैं, फिर भी उसे सन्‍्तोष नहीं होता । तब भगवान्‌ श्रपने विराद्‌ 
स्वरूप का प्रदर्शन करते हें । वे कहते हें --“उत्पत्ति, स्थिति, और विनाश का 
कारण में हूँ, अपने को इनका कर्त्ता तू क्‍यों समभता है ? कर्म कराने वाला कर्म 
की प्रेरणा देने वाला तो में हूँ । * श्रर्जुन ! जो पुरुष केवल मेरे हो लिए, 
तथा सब-कुछ मेरा ही समभता हुआ सम्पूर्ण कत्तंव्य-कर्मों को करने वाला है, 
मेरा परायरा, मेरा भक्त है श्रासक्ति-रहित है श्रौर सम्पूर्ण भूत प्राणियों में 
बेर भाव से रहित है, वह भ्रनन्य भक्तियुत पुरुष मुझे ही प्राप्त करता है। 

गीता के कई भाष्यकारों का मत है कि, उसमें भक्ति-सम्बन्धी निष्ठा 
अ्रथवा पथ का निर्देश श्रलग से नहीं है, श्रौर है भी तो कमं-परक । परंतु गीता 
में हृदय-हीन कर्म व ज्ञान का पोषण सत्र नहों है, केवल यथास्थान ही उसका 
निर्देश है। कर्मों का समरपंण ही भक्ति-तत्त्व हैं ।* “गीता कर्म-योग का 
ग्रंथ है, परन्तु वह ऐसे कर्म का संदेश देता है जिसका पर्यंचसान 
ज्ञान में होता है । गीता ऐसे ही कर्म-योग की शिक्षा देती है, 
जिसके फलस्वरूप आध्यात्मिक ज्ञान व शान्ति प्राप्त हो। वह कर्म को 
उपासना रूप में ग्रहण करने के लिए कहती है, जिससे हम अन्त में श्रात्म- 





१, ':एगपांणा रण पडांग्राबशंगा? फ रि 8 6 शाह 
(3, ८ 7,2७ ए४०)पाढ 9. 6/6) 

२, अधिचेत्सुदुराचारो भजते मामनन्यभाक्‌ । 
साधुरेव स मन्तव्य: सम्यक्‌ व्यवसितों हि सः ॥ 

३, गीता, १ ला अध्याय, २८ से ४६ वें इलोक तक । 

४ गीता ११ वाँ अध्याय, ३२ वाँ इलोक । 

५, मत्कमंझन्मत्परमों मझ्भकत: संग वजजितः । 
निर्वेरः सर्वभूतेषु यः स मामेति पांडव ॥११, ५५ ॥ 

६, गीता १२।६। 


भक्ति का विकास जे 


निवेदन तक पहुँच जायें ।”* 

गीता का महावाक्य श्रन्तिम श्रष्याय में दिया हुश्रा हैं। वहाँ भगवान्‌ 
कृष्ण श्रजु न से कहते हें कि श्रपने हृदय में मुझे बसाकर मेरी शरण में 
श्रा जाओ्ो । मेरी कृपा-दृष्टि से तुम्हें परम शान्ति प्राप्त होगी । मन को पूर्णतया 
मुभमें लोन कर दो, मेरी उपासना करो, मेरी पूजा तथा मेरे लिए ही यज्ञ 
करो । तुम मोक्ष गति को ग्रवद्य प्राप्त करोगे, क्योंकि तुम मुझे बहुत प्रिय हो। 
समस्त घ्मों को छोड़कर मेरी शररा में चले श्राआ्रो । में तुम्हें समस्त पापों से 
मुक्त फरके सोक्ष दूंगा।* 

जिस तरह कर्मों का पर्यवसान ज्ञान में होता है उसी तरह ज्ञान की 
प्रन्तिम पराकाष्ठा सम्पूर्ण श्रात्म-समर्पण में है (!३ केवल बुद्धि के द्वारा ज्ञान 
का बाह्म-प्रहण हो होगा, उसका केवल बोध हो होगा । वह साधना-पथ के लिए 
प्रारम्भिक भ्रवस्था भले ही कही जाय, परन्तु उस ज्ञान में यदि गाम्भीयय, श्रात्म- 
साक्षात्कार की प्राकुलता- तथा दृढ़ निश्चय की भावना न होगी तो वह केवल 
श्रम ही होगा | ज्ञान तो वही है जिसमें श्रन्तरात्मा जागृत हो उडे, प्रकाश 
पाकर उससे श्रालिगन, साक्षात्कार तथा एकाकार के लिए व्यग्र हो जाय। 
ऐसी उपासना श्रौर स्थिति केवल हृदय के भाव-प्रदर्शन-मत्र से प्राप्त नहीं 
होती, बरन्‌ चिर काल से श्रज्ञानान्धकार से व्याप्त हृदय के श्रान्तरिक प्रकोष्ठों 
में ज्ञान-ज्योति को पहुँचाने से होतो है । उसमें सर्वस्व दान को श्रावश्यकता 
होती है, उसमें समस्त कर्मों के त्याग की श्रावव्यकता होती हैँ । हमारी समस्त 
आरन्तरिक और बाह्य चेष्टाओं, कर्मों श्रौर संकल्पों का श्राराध्य के चरणों में 
समर्पण होना चाहिए 

इस प्रकार गीता श्रात्म-समर्पएण के भाव से श्रोत-प्रोत है, जो भक्ति को 
ग्रन्तिम व सर्वश्रेष्ठ प्रक्रिया है। 

श्रीमज्भूगवद्गीता में भक्ति के दाशंनिक पक्ष, साध्य पक्ष एवं साधना पक्ष 
का श्रच्छी तरह निरूपण हुआ हे, परन्तु इस ग्रन्य का महत्त्व प्रथम दो पक्षों को 
विवेचना के कारण न होकर श्रन्तिम भ्रर्थात्‌ साधना या उपासना-पक्ष के विस्तृत 
निरूपण के कारण है। श्रजुन न तो इस बात के जिज्ञासु हें कि ब्रह्म क्या है, जगत्‌ 
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ही महाकवि सूरदास 


क्‍या है, जीव क्‍या हैं श्रादि ? श्रौर न इस जिज्ञासा के कारण वे युद्ध से हो 
विमुख हुए । अजु न तो अपने विरोध सें युद्ध के लिए खड़े प्रियजनों को देखकर 
किकतंव्य-विमूढ़ हुए हें तथा अ्रपने प्रिय सखा कृष्णा से ऐसी परिस्थिति में 
मार्ग-दर्शन की याचना करते हे । इसी सार्ग-द्शन, कर्तव्य की तीव्र लालसा के 
काररणा भगवान्‌ श्रीकृष्ण को श्रध्यायों में अजु न को उपदेश देना पड़ा | यह तो 
पहले ही कहा जा चुका है कि गीता भक्ति का सर्वप्रथम शास्त्रीय ग्रन्थ है । 
इसमें जो भक्ति का स्वरूप और प्रक्रियाएँ बताई गई हें वे सब हृदय की 
स्वाभाविक प्रेरणा से उद्भूत हैं, जिसे भागवत्‌-घर्म कहते हैं । नारायशीय 
और गीता-धर्म की एक ही परम्परा होने के कारण गोीता-धर्मं भक्ति-प्रधान 
है । स्वयं मह॒थि वंज्ञम्पायन ने महाभारत में कहा है कि गीता में भागवत्‌-धर्म 
की हो चर्चा है ।* 

भक्ति के दो स्वरूप हे । प्रेम-स्वरूपा-भक्ति में साधक कर्मों का भ्रवलम्बन 
न लेकर आराध्य की प्रेमयुक्त क्रीड़ाओं आदि में वृत्तियों को रमाता हुआ्रा. 
गन्तव्य स्थल तक पहुँचता है । मर्यादा-भक्ति में श्राराध्य की उपासना के साथ 
बेदिक-शास्त्रोय आदि कर्मों का विधान भी रहता है । भक्ति के भावावस्था के 
श्रनुसार दो भेद श्रोर किये गए हें ।-- (१) परा भक्ति और (२) साघन- 
स्वरूपा भक्ति । परा भक्त शुद्ध प्रेमावस्था है और साधन-स्वरूपा भक्ति परा 
भक्ति की अ्रवस्था तक पहुंचने के पूर्व नव-विधा भक्ति है । गीता में नवविधा 
भक्त का प्रतिपादन हे तथा वह प्रेम-स्वरूपा भक्ति की पोषक न होकर मर्यादा 
भक्ति की पोषक हूं । 

गीता में कहा है कि इस मार्ग पर चलने वाले व्यक्ति में श्रद्धा का होना 
भ्रत्यन्त श्रावव्यक है । जिसकी बुद्धि शंकाओों और तकों से भरी हे, वह श्रागे 
क्या बढ़ सकेगा ? उसने तो श्रभी श्रपना पथ ही निड्चिचत नहीं किया । विवेक- 
हीन, श्रद्धा-रहित और संशययुक्‍त पुरुष परमार्थ से भ्रष्ट हो जाते हैं ।* श्रद्धा 
की नितान्त आवश्यकता का निरूपणा भगवान्‌ यही कहकर करते हें कि 
श्रद्धावान्‌ पुरुष ज्ञान को प्राप्त होता हे तथा ज्ञान के कारण उसे भगवद्‌-प्राध्ति 
से परम ज्ञान्ति मिलती है ।२ 

श्रद्धा की महत्ता बताने के लिए उसका श्रत्यन्त प्रारम्भिक रूप भी भ्रंकित किया 

गया है । भगवान्‌ कहते हें कि जो कोई श्रद्धा पूवंक दोष न देखते हुए इस गीता 





१, महाभारत, शान्ति-पर्व ३४६।१० । 
२. गीता ४॥४०।॥ 
३. गीता ४॥३६। 


भक्ति-का विक्रास: श्र 


का ही श्रवण करेगा, वह पापों से मुक्त होकर शुभ लोकों को प्राप्त होगा ।* 

यही श्रद्धा के सात्विक स्वरूप के प्रथम सोपान का महत्त्व है। भगवान्‌ 
राजसी व तामसी श्रद्धा से युक्त देव-यक्ष, भूत-प्रेतादि के पूजने बालों का भी 
तिरस्कार नहीं करते ।* परन्तु वे कहते हें कि उनका यह पूजन श्रविधि एवं 
श्रज्ञान पूर्वक किया गया है ।* 

श्रद्धा का राजसी वा तामसी रूप विकृत हैं । जीवन-भर इस प्रकार पूजन 
करते हुए भी प्रन्त में उपासकों का पतन ही होता है ।* श्रन्तःकरण की शुद्धि 
के लिए तो श्रद्धा का सात्विक रूप श्रद्भीकार करना हो श्रेयस्कर हे । गीता का 
बारह॒वाँ श्रध्याय भक्ति-योग के नाम से प्रसिद्ध है। भगवान्‌ कृष्ण श्रर्जुन से 
कहते हैं कि मेरी प्राप्ति के लिए ग्रहण की हुई श्रद्धा से जो मुझे भजता है, 
उपासना करता हैं, उसे में श्रेष्ठ योगी मानता हूँ ॥* 

भक्ति-मार्म में श्रद्धा की महत्ता स्थापित करने वाला यह इलोक भक्ति- 
योग के प्रारम्भ में ही बताया गया है तथा समस्त भक्ति-योग सुनाने के पश्चात्‌ 
भगवान्‌ किर से श्रद्धा की श्रावश्यकता बताते हैं ।६५ 

अन्तःकररस्ण की शुद्धि के लिए सबसे पहली श्रावइयकता भगवान्‌ १२वें 
भ्रध्याय में बताते हैं ॥ यह उपाय हँ--कर्मों के फल का त्याग ।? फल-त्याग से 
तत्काल ही परम शान्ति प्राप्त होतो है ।* फल को इच्छा न रखते हुए कर्म 
करना निष्कास कर्म हे । निष्काम कर्म से पाप नष्ट हो जाते हैं । 

इसके साथ ही सनुष्य को भगवान्‌ का भजन करना चाहिए। भजन की 
प्रेरणा या तो आपत्तियाँ पड़ने पर होती है श्रथवा श्रन्तःकरण की शुद्धि 
के पश्चात्‌ । प्रथम प्रेरणा भक्ति-सार्ग की श्रोर ले जाने बालो नहीं है । द्वितीय 





१. श्रद्धावाननसूयरच श्णुयादपि यो नर: । 
सोषपि मुक्त: शुभांल्लोकान्प्राप्नुयात्युण्यकर्म णाम्‌ ॥१८।७१॥ 
गीता ६२३॥। पु 
गीता ६&।२५॥। 
गीता ६&२४। 
मस्यावेश्य मनो ये मां नित्ययुक्ता उपासते । 
श्रद्धया परयोपेतास्ते मे युक्तमा मता: ॥१२॥१॥ 
गीता १२२० । 
७, गीता १२११॥ 
८. गीता १२१२। 


साल कपूर 


हि #ग 


रह महाकवि सूरदास 


पेरणा को हो गीता श्रधिक महत्त्व देतो हैं ।* भजन का इतना प्रभाव हैँ कि 
महान्‌-से-महान्‌ पापी भी भजन के प्रभाव से साधु हो जाता है ।* 

भजन के भश्रन्तगंत कीर्तन तथा नाम-स्मरण श्राते हें ॥ भगवान्‌ कहते हैं कि 
अन्त काल में जिस-जिस भाव का स्मरण करता हुआ मनुष्य शरोर-त्याग करता 
है, उसी गति को बह प्राप्त होता हें । जो मेरा स्मरण करता हुशआ्ना मृत्यु को 
प्राप्त होगा वह मेरे साक्षात्‌ स्वरूप को प्राप्त करेगा ।? इसोलिए हे श्रजु न, तू 
सब समय में मेरा स्मरण करता हुआ युद्ध कर ! * 

नाम-स्मरण के साथ-हो-साथ गीता साधकों से कीतंन करने के लिए कहती 
हैं । कीतन नाम-रूपादि का होता है । भगवान्‌ कहते हें कि भक्तजन निरन्तर 
मेरे नाम श्रौर गुणों का कीत॑न करते हुए श्रनन्य भाव से मेरी उपासना करते 
हें । वे वार्तालाप आदि करते हैं, तो भी भगवान्‌ के ऐड्वर्य, रूप, गुण 
आदि का ।/ 

इन सबके साथ-ही-साथ 'पाद-सेवन', श्रर्थात्‌ पूजा का भी विधान है । 
भगवान्‌ भक्त के पत्र-पुष्व-फल से ही सन्तुष्ट हो जाते हैं ।* भक्ति-भाव से को 
हुई पूजा से भगवान्‌ की प्राप्ति श्रवश्य होती है । इस बात को भगवान्‌ प्रतिज्ञा 
पूर्वक कहते हैं ५ 

भक्ति-शास्त्रों में उपासना करने की विभिन्‍न भाव-भूमियाँ बताई गई हैं ! 
वे हें-“-अंशाशी-भाव, वास्य-भाव, सख्य-भाव तथा कान्ता-भाव । जब श्रजु न 
भगवान्‌ के विराट्‌ स्वरूप की वन्‍्दना करता है, तब इन समस्त भावों का 
श्राभास उसमें मिल जाता है । विशेषतया दास्य-भाव स्पष्ट रूप से दिखाई 
देता है । उस विराट्‌ रूप को देखकर श्रर्जुन भयभोत-सा होकर श्रपराधों सेवक 


2, येपां त्वन्तगतं पाप॑ जनानां पुण्य कमंणाम्‌ ॥गीता ७।२८॥ 
गीता ६&।३० । 

गीता 5।५। 

तस्मात्सवेंपु कालेपु मामनुस्मर युध्य च ॥5८॥७॥ 

गीता १०६ । 

पत्र पुष्पं फलं तोयं यो मे भकत्या प्रयच्छति । 

तदह. भक्त्युपह्तमइनामि प्रयतात्मना । 


सूद « ए 


््त 


७, गीता १८।६५। 
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की तरह भगवान्‌ से प्रार्थना करने लगता हैं ।* 

आ्रात्म-निवेदन भक्षिति-प्रक्रिया की श्रन्तिम श्रवस्था है। भगवान्‌ कहते 
हैं कि हे श्र्जुन, तू जो कमे करता है, जो फुछ खाता है, हवन करता है, दान 
देता है, तप करता है, सब मुझ श्र्पणा कर ।* इससे मन श्रौर बृद्धि दोनों 
भगवान्‌ में लग जाते हें । भगवान्‌ कहते हें कि ऐसे उपासक फिर अ्रपने प्राण 
भी मुझे श्रपित कर देते हैं ।” ? 

कृष्ण ने कहा था : 

सर्व धर्मान्परित्यज्य मामेक॑ शरणां ब्रज । 

उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट है कि गोता एक भक्ति-पग्रन्य है तथा उसमें 
भक्ति की समस्त विधियों का समावेश हुँ । “श्रद्धा विद्वास की उपासना में 
अ्रधिक महत्त्व देने के कारण गीता को भक्त का ग्रन्थ समभना चाहिए ।/”४ 

उच्च-से-उच्च स्थिति के पहुँचे हुए रक्त से गीता कर्म करने के लिए 
कहती है । जो ब्रह्म में एकाकार हो गया है, जिसने परा भक्त को प्राप्त कर 
लिया हूँ उसे भो वेद-शास्त्र एवं लोक-सम्मत कर्मों का सम्पादन करना चाहिए, 
क्योंकि लोक-संग्रह के लिए उनका करना श्रत्यन्त श्रावश्यक हूँ। ज्ञान की श्रत्यन्त 
उच्च श्रवस्था तक जाने वाले जनक आ्रादि भी कम करते हैं ।५ 

इससे ज्ञात होता है कि गीता वंधो श्रर्थात्‌ मर्यादा-भक्ति की समर्थक है । 
ऊपर दो-तीन स्थानों पर बताया गया हैँ कि नारायणीय श्रौर गोता का भाग- 
बत्‌-धर्म एक ही है। महाभारत में नारायणीय धर्म को प्रवृत्ति-परक श्रर्यात्‌ 


१. तस्मात्मणम्य प्रणिधाय कायं, 

प्रसादयें त्वमहमीशमीड्यम्‌ ॥। 

पितेव पुत्रस्य सखेव सख्यु:, 

प्रियः प्रियायाहँसि देव सोदुम्‌ ॥११॥१४॥ 
२. गीता &६२७। 
» गीता १०६। 


न्<्‌ उ्ण 


+. “बहढ 66९६७ ॥प७६ 06 ]ए१४९१ एरा।ए ३७ 8 (९३६५९ 07 
छिग्पप एज शा।७ 0 6 एाठ्रा॥2068 3००070९0 (० (९ 
श०पाथा( ० गजिंधा? ( जाग 5 पुर शागतं 00०76 गा 
घिगावाएव 5ण0०7 | 79, 3, (४, छिल्कापव,  8,, 0 


(जप, थआव 07थात (णगराड्ा०5७ (॥]८प७ 9, 437 ) 
५. गीता ३२० । 
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संसार के व्यवहारों से लगा हुआ कहा हूँ ।* “इसका तात्पर्य यह नहीं कि 
“श्रवरां कीर्तन विष्णोस्मरणं' आदि नव विधा भक्ति गीता को मान्य नहीं है । 
वह कर्मों को गौणा कहकर छोड़ देने और नव विधा में ही लीन रहने की 
स्थिति उचित नहीं बताती । हमें श्ञास्त्रीय कर्मों का सम्पादन, परमेश्वर का 
स्मरण करते हुए, उसी की निर्मित सृष्टि के संग्रहार्थ निष्काम बुद्धि से करना 
चाहिए ।"९ 


खत्र काल 


नारद-शांडिल्य भक्ति-सुत्र:---भक्ति को छोड़कर अन्य मुक्ति-मार्गों का 
निरूपणा सूत्र-पद्धति से विभिन्‍न आचार्यों ने किया था। भक्ति का व्यवस्थित 
विवेचन कदाचित्‌ नारद और शांडिल्य ने हो सर्वप्रथम किया। 

“जीवात्मा परमात्मा का अंश है, यह सिद्धान्त 'छांदोग्योपनिषद्‌' में शांडिल्य 
के नाम से प्रसिद्ध है । सदानन्द अपने 'वेदान्त सार' में इसका उल्लेख करते हुए 
इसे शांडिल्य का बताते हैं । इस कारण शांडिल्य को उपर्युक्त सिद्धांत का 
प्रथम प्रवर्तक मानते हें |? यह भक्ति-मार्ग के श्राचार्यों द्वारा श्रागे जाकर 
श्रपनाया गया हे, क्योंकि वह्‌ भक्ति के तात्विक विवेचन के लिए श्रावश्यक है । 
फिर भी शांडिल्य का “भक्ति-सूत्र' गीता के आ्राधार पर लिखा हुम्ना कहा जाता 
है ।४ शांडिल्य ने भक्ति का जो निरूपरा किया हैँ वह नारद से कहां तक 
मिलता हैँ यह देख लेना चाहिए। 

देवधि नारद ने भक्ति की व्याख्या की है ।/ “उनके भ्रनुसार भक्ति चित्त 
की वह वृत्ति है, जिसकी प्राप्ति होने पर व्यक्ति के सारे कर्म, सारे श्राचार 
ईइवर को अ्रपित हो जाते हें श्रौर तदनुरूप ही साधक साध्य अथवा ध्येय की 


१, महाभारत, शान्ति पर्व ३४७।८१ । 

“गीता रहस्य”, लोकमान्य तिलक (पृष्ठ ४३५) 

३. “ुफ्ाढ छागता क्‍00%076 7 पाढ 5]गावा]एब8 5पा०? (99 
[9. 8. छ. छिग्ाप३ ऐव, 8, ॥0. 460 शावे (7छाएव] (णा- 
झ७7०९, (9००८७, 292० 443. 

.. वही, पृष्ठ ४३७ । 

५, नारदस्तु तदपिताखिला चारता । 

तद्विस्मरसो परमब्याकुलता चेति ॥ 
(नारद-भक्ति-सूत्र १६) 
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विस्मृति होते ही श्रत्यन्त व्याकुल श्रौर अधीर हो उठता है ।”* इससे ज्ञात 
होता है कि प्रेम की पराकाष्ठा में, जब साधक श्रपने-आ्रापको भूल जाता है, 
तब उसे कर्मार्पश करने की श्रावश्यकता नहीं होतो, कर्म स्वयं ही श्राराध्य को 
अ्रपित हो जाते हैं । फिर उसके कर्म श्रपने लिए नहीं होते । गीता की भाँति 
नारद भी भक्ति की अ्रन्तिम श्रवस्था तक कर्मों का होना मानते हैं । परन्तु जहाँ 
गीता का स्पष्ट निर्देश हैँ कि साधक को श्रन्त तक लोक-संग्रहार्थ कर्म करना 
चाहिए, वहाँ नारद प्रेम-तत्त्व को श्रधिक महत्त्व देते हुए कर्मों का 'ईइवरापंरण' 
होना स्वयं ही स्वीकार करते हें । प्रेम की इतनी उच्च स्थिति न हुई, तो वह 
पूर्ण रूप से भक्षित न कहलायगी । नारद भक्ति की चरमावस्था में कर्म करने 
भ्रथवा न करने का प्रश्न ही नहीं उठाते । इस प्रकार कर्म को थोड़ा छोड़कर 
भक्ति या प्रेम के तत्त्व का श्रधिक समावेश नारद-भक्ति की विशेषता है । इसी 
प्रेम-प्रधान-भक्ति को नारद प्रेम-रूपा-भक्ति कहते हें ९ 

महूषि शांडिल्य ने भी कुछ इसी प्रकार भक्ति की व्याख्या की है--“सा 
परानुरक्तिरीश्वरे ।”3 

“उनके अनुसार 'परा' भक्ति ईश्वर में अनुरक्ति या अनुराग है । 'भ्रनुरक्ति' 
का 'प्रनु! इस बात का द्योतक है कि वह राग, प्रेम-भाव ध्येय के महत्त्व, 
अनन्य, नित्यत्व श्रादि के जान लेने के वाद ही उत्पन्न होता है और जैसे-जैसे 
ध्येय के महत्त्वादि गुरा आात्म-दर्शन का रूप धारण करते जाते हें वैसे-ही-बैसे 
वह रागात्मिका वृत्ति या प्रेम-भाव भी प्रगाढ़ और श्रद्धितीय होता जाता है, 
यहाँ तक कि परिपाक की चरम सीमा पर परा भक्ति का नामान्तर हो 
जाता है ।”* मु 

स्पष्ट है कि शांडिल्य साधक के लिए, साध्य के ज्ञान का होना परम 
श्ावश्यक मानते हैं । ज्यों-ज्यों साध्य का स्पष्टीकरण, साक्षात्कार .झौर 





१. नारद और शांडिल्य की भक्ति-पद्धति', लेखक श्री आद्याप्रसाद मिश्र 
एम० ए० (हिन्दुस्तानी एकेडेमी की त्रैमासिक पत्रिका, अक्तूबर-दिसम्बर 
१६४६) । 

२. नारद-भक्ति-सूत्र २। 

३, शांडिल्य-भक्ति-सूत्र २ । 

४. 'तारद और हा की भक्ति पद्धति', लेखक श्री आद्याप्रसाद मिश्र 
एम० ए० ( नी एकेडेमी की त्रैमासिक 
रत कर के पत्रिका, अक्तूबर-दिसम्बर 


रद महाकवि सूरदास 


श्रात्मानुभव होता जायगा त्पों-त्यों प्रेम भो बढ़ता जायगा । “आ्रावश्यक होने के 
कारण उसे भक्ति का बहिरंग न कहकर अतरंग बताया है ।”* गीता में भो 
ज्ञानी भक्तों को अन्य तीन भक्‍तों से श्रेष्ठ बताया है । वहाँ श्रेष्ठता का कारण 
साध्य में दृढ़ निष्ठा होना बताया हूं ।* वह्‌ प्रेम की निष्ठा है श्रथवा श्रन्य 
किसी भाव की, इस विषय में गीता कुछ नहीं कहती । गीता ज्ञान को मुक्ति 
की साधनावस्था मानती हूं, तो शांडिल्य ज्ञान को शुद्ध प्रेमा-भक्ति की प्राप्ति 
का पूर्व श्रंग । शांडिल्य के अनुसार भक्ति शुद्ध रागात्मिका वृत्ति हैं। कर्म का 
क्या स्वरूप हु, कया श्रवस्था हैं इस विषय में शांडिल्थ कुछ भी नहीं कहते। 
नारद ज्ञान के सम्बन्ध में कुछ नहों कहते, तो शांडिल्य कर्म के सम्बन्ध में मोन हें। 

शांडिल्य के श्रनुसार शुद्ध राग ही भक्ति है, हरि-स्मरण-कीतंनादि नहीं । 
“नारद के अनुसार वही ईश्वर के प्रति सर्वाधिक प्रेम-भाव का लक्षण हूँ अ्रथवा 
वही उसकी परीक्षा का निष्कर्प हैं ।”३ मह॒षि ज्ञांडिल्य ने भक्ति-भाव प्राप्त होने 
तक की स्थिति को दो भागों में बाँटा हे . पहली भ्रवस्था साधनावस्था है, जिसे 
वे श्रपरा भक्ति कहते हैँ । पूजा, कथा, श्रवण झ्रादि इसी साधना या श्रपरा 
भक्ति की ग्रावश्यक रीतियाँ हें । द्वितीय या अ्रन्तिम भ्रवस्था, जिसे परा भक्ति 
कहा है, शुद्ध भाव-भूमि हे । 

सारद श्रौर शांडिल्य की भक्ति-पद्धति को तुलना से यही ज्ञात होता है कि 
वोनों को भक्ति का स्वरूप बहुत-कुछ एक-सा ही हैँ । श्ांडिल्य जहाँ भक्ति के 
प्रन्तिस स्वरूप-फल-के सम्बन्ध में कह देते हें वहां नारद उसके विषय में मौन 
हैं । परन्तु इसका श्रर्थ यह नहीं कि उनकी भक्ति की चरमावस्था का रूप कुछ 
बूसरा हो है । दोनों के कथन का तात्पर्य एक हो है, शब्द भिन्‍न हैं । 

इन दोनों श्राचार्यों ने सूत्र-पद्धति से भक्ति का ज्ञास्त्रीय निरूपण किया। 
भागवतकार ने भक्ति के विभिन्‍न भ्रद्धों एवं उपाज्ों का विस्तृत हृदयग्राही 
निरूपण, भगवान्‌ और उनके भक्तों के लोक-पावन चरित्रों द्वारा किया। 


पोराणिक युग 
श्रीमद्भागवत--बेदों क्रौर ब्राह्मणों के कर्म-कांड, उपनिषदों 





१, वही पृष्ठ ३५१॥। 

२, गीता ७१७, १८ । 

३_ 'नारद और शांडिल्य की भक्ति-पद्धति', लेखक श्री आद्याप्रसाद मिश्र 
एम० ए० (हिन्दुस्तानी एकेडेमी की त्रैमासिक पत्रिका, अक्तूवर-दिसम्बर 
१६४६, पृष्ठ ३५२) । 
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और भ्रारण्पकों के ब्रह्म-ज्ञान श्रौर वेदान्त-शास्त्रों के वर्णाश्रम-धर्म तथा सांख्य, 
वैशेषिक, न्याय के तर्क-ज्ञान श्रादि के समन्वय श्रोर सारत्व का सम्पादन, 
मानव-फल्याणायं, महर्षि व्यास ने बृहद्‌ ग्रन्य महाभारत” में किया। उनका 
कथन है कि इस पग्रन्य में बतलाये मार्ग पर चलकर मनृष्य सांसारिक पुरुषायों 
की प्राप्ति सहज ही कर सकता है । इतना महान्‌ लोक-कल्याण करने के पदचात्‌ 
भी मह॒षि व्यास को ज्ञान्ति का श्रनुभव नहीं हुआ्ना, तब देव नारद ने बताया 
कि व्यास ने धर्मादि पुरुषायों का जेसा निरूपण किया है, भगवान्‌ की महिमा 
का वँसा निरूपण नहीं किया । व्यास जी, श्रापका ज्ञान पूर्ण है । श्राप भगवान्‌ 
की कीति का, उनकी प्रेममयी लोला का वर्णन कीजिये । इसो से दुःख की 
शान्ति हो सकती है ।* 

देवषि नारद के भाषण से श्रनुसित होता है कि 'महाभारत' श्रौर “गीता'- 
ग्रन्य की रचना करके भी भक्ति के वास्तविक स्वरूप का उद्घाटन नहीं किया 
गया था। उसमें मनुष्य 'स्व' को केन्द्र मानकर समस्त पुरुषार्थों की प्राप्ति 
में तत्पर होता है । भक्ति में वह भगवान्‌ को ही सब-कुछ मानकर उसकी प्राप्ति 
के लिए जीवन को प्रेम में पागकर श्रन्त में उस महा प्रेमार्णाव में लीन हो जाता 
है । चतुष्पुरुषार्थ रूप सांसारिक धर्म के श्रयं में 'भानव-धर्म' कहकर श्री श्रक्षय- 
कुमार वन्दयोपाध्याय ने कहा हैँ कि* “महाभारत में मानव-धर्म का सम्यक्‌ 
प्रचार हुआ है । भागवत्‌-धर्म का वास्तविक प्रचार नहीं हुआ । दोनों के दृष्टि- 
कोण में महान्‌ अन्तर है । मानव-धर्म के दृष्टिकोश में रहता हैँ ।--मनुष्य का 
स्वभाव और प्रयोजन । हमें परम शान्ति मिले, इसलिए ब्रह्म तत्व का श्रवण 
ओर निदिघ्यासन करते हें'***** परन्तु भीतर-बाहर प्रेममय होकर अपने समस्त 
पुरुषार्थ-साघन की बुद्धि का परित्याग करके अनन्त-प्रेम रस के आधार श्री भग- 
वान्‌ में पूर्ण रूप से आ्रात्म-समर्पणा, यही सव पुरुषार्थों से परे परम पुरुषार्थ है । 
अपने जीवन के प्रत्येक व्यापार में तथा अखिल विद्व के प्रत्येक व्यापार में 
भगवान्‌ के भ्रात्म-प्रकाश तथा आआात्म-संयोग की लीला के आस्वादन करने की 
साधना का नाम भागवत्‌-धर्म है। (भागवतोत्रतभक्ति) ।” 

लगभग यही बात तिलक ने भो कही है 'महाभारत' और 'गोता' में नैष्कर्म - 
परक भागवत्‌-धर्म का जो निरूपण है उसमें यथायोग भक्ति का निरूपण नहीं 





१. श्रीमद्भागवत, प्रथम अध्याय ५॥८,६,४० । 
२. “महपषि श्रीकृष्णदपायन और भागवत््‌-धर्म', लेखक श्री अक्षयकुमार 
वन्द्ोपाध्याय एम० ए० (“कल्यारण” भाग १६, प्ल॑ं० ३, पृष्ठ ११७६-११८२) 





३० मद्दाकवि सूरदास 


है'**इसीलिए भक्तति-प्रतिपादन करने वाले भागवत-पुराणा की रचना को 
गई ।”* “वास्तव में भगवान्‌ के आविर्भाव से भक्तति को नया रूप मिला ।?३ 
भक्ति का वास्तविक प्रचार और प्रसार तथा उसका सत्य-स्वरूप भागवत्‌-प्रन्थ 
में ग्राकर ही प्रकट हुआ । 

भक्ति के जिन सिद्धान्तों का निरूपण वेदों से लेकर भक्ति-सूत्र-प्रन्‍्यों तक 
हुआ, प्रत्यक्ष जगत्‌ से उदाहरण लेकर उन्हीं को भक्ति में ढाल देने की स्वा- 
भाविक प्रक्रिया का श्राविर्भाव भ्रभी तक नहों हुआ था । गीता में नवविधा- 
भक्ति का निरूपण बुद्धि-पुरस्सर प्रयत्न था। हृदय को उन विधियों की उस 
मनोहर, श्राकर्षक एवं स्वाभाविक भाँकी का दर्शन न कराया गया था, जिसे 
देखकर घोर-से-घोर विषयी, कठोर-से-कठोर हृदय वाला, शुष्क-से-शुष्क 
ताकिक अनजाने ही अ्रखण्ड-सौन्दर्य का पुजारी हो जाय । “भागवत ने श्रीकृष्ण- 
चरित्र के माधुर्य का लोगों को रसास्वादन कराकर क्ृष्णोपासना के वैष्णब- 
पन्थ, द्राविड़, महाराष्ट्र, गुजरात, राजपूताना, उत्तर हिन्दुस्तान और बंगाल 
में स्थापित किये ।/३ इसका इतना प्रचार “भगवान्‌ के काव्यमय भावपूर्णं 
यश-गायन के कारणा हुआ है ।* 

श्रवण-भक्ति के द्वारा गोकर्णा के छोटे भाई ने भूत-योनि से उद्धार पाकर 
बेकुण्ठ की प्राप्ति की ।। नाम-स्मरण के कारणा पापी श्रजामिल ने नरक से 
छुटकारा पाकर विष्णु-धाम में स्थान पाया ।६ पाद-सेवन प्रर्थात्‌ सेवा द्वारा 
क्षत्रिय-कुल-भूषएणा राजा श्रम्बरोव महान्‌ भागवत्‌-भक्त हो गए, इत्यादि 
श्रनेकानेक उदाहरणों द्वारा भागवत्कार ने हमें विश्वास दिलाया कि यह कोई नई 
बात नहीं है । इन मार्गों द्वारा पहले भी कई भक्तों का उद्धार हो चुका है ।” 

भक्त का उद्धार भगवान्‌ प्रत्येक परिस्थिति में करते हें। उसकी - समस्त 





१ "गीता-रहस्य', लोकमान्य तिलक, पृष्ठ ५४०॥। 

२, खित्वा7ए लांज्नणए रण पार भ्रवांग्रावर रिंग बाते ५0एटाला 
॥ उिद्याइुव] 99 5, ९, 706, शै, ७, 72, 700, 0, 5, 

३. “मराठी वाइमया चा इतिहास” लेखक ल० रा० पांगारकर (प्रथम खण्ड 
पृष्ठ ११०) । 

४, फुशञा)9 लाइ09 रण फ्रत्ांग्राावरव स्थिति धात ठएशालशा। 
॥ फिद्याइ्ु॥ 9ए 5. ॥९, 0०, ऐश, 8,, 2, 4॥0.,, 7. 4, 
“श्रीमद्भागवत्‌-माहात्म्य', (कल्याणा भागवतांक, पृष्ठ १७५) । 

दर 'श्रोमद्भागवत्‌' पष्टम स्करन्‍्व १-२ । 

७. 'श्रीमद्भागवत्‌” स्कन्ब नवम चतुर्य अध्याय । 


भक्ति का विकास शा 


कामना पूर्ण करने का भार भगवान्‌ अपने ऊपर ले लेते हैं । भक्त श्रुव के बाल 
ह॒ठ की पूर्ति हुई । श्रार्त स्वर से पुकारने वाली द्रोपदी की रक्षा भागवात्‌ ने 
की। जिज्ञासु भक्तों में परीक्षित श्रादि हैं, परन्तु साकार रूप घरकर श्रीकृष्ण 
भगवान्‌ ने श्रपने परमश्रेष्ठ जिज्ञासु भक्त उद्धव की जिज्ञासा शान्त की।* भगवत्‌ 
में ज्ञानी भक्तों के भी कई उदाहरण हैं जिनमें प्रह्लाद का बड़ा मर्मस्पर्शी चित्र 
है। कठोर-से-कठोर एवं भयंकर-से-भयंकर विपत्तियों में वे श्ञान्तिपूर्वक 
भगवान्‌ का स्मरण करते जाते हैं । 

साधघन-मार्ग सें साधक को जिन विभिन्‍त भावों को हृदय में घारण कर 
अ्रपना सम्बन्ध भगवान्‌ से स्थापित करना चाहिए, उसका विस्तृत, व्यावहारिक 
एवं श्रादर्श निरूपए “भागवत्‌' ने बड़ी हृदय-प्राही पद्धति से किया हैँ । इसका 
श्रभाव पूर्व ग्रन्थों में था। 'महाभारत' ग्रन्य भी भगवान्‌ कृष्ण को विभिन्न 
लीलाों का वर्णन है । इसमें कहीं-कहों उपर्थृक्त भावों के दृष्टिकोण से उन 
कथाओं का स्पष्टीकरण भो है । परन्तु साधना की दृष्टि से इन भावों का 
विस्तृत हृदय-ग्राही विवेचन “भागवत में हो है। “'महाभारत' ऐतिहासिक ग्रन्य 
है। उसप्रें इन भावों का सामान्य संकेत ही है । 

दास्य-भाव से युक्त भक्त को दिनचर्या, विश्व से उसका सम्बन्ध, गुरुजनों 
श्रादि से व्यवहारादि का बिस्तृत विवेचत, राजा अभ्बरीष के श्राख्यान द्वारा 
किया गया है ।* इस श्रध्ययन में दी हुई दिनचर्या थोड़े-बहुत श्रन्तर से श्रन्य 
भक्तों की भी होती हे । 

सख्य श्रोर वात्सल्य के माधुय का भण्डार दक्षम स्कन्घ का पूर्वार्ध है । जन्म 
से लेकर मथुरा जाने तक की विविध लीलाओओं में सर्प, वात्सल्य और रति- 
भावों का समावेश हूँ । बाल्य-काल में कृष्ण श्रपनी मधुर लीलाओं, शारीरिक 
चैष्टाओं, तोतली मघुर वाणी, बाल-हठ आ्रादि से नन्‍्द-यज्ञोदा एवं गोवियों को 
वात्सल्य प्रेम का श्रानन्द प्रदान करते हैं । वे ही श्रागे चचकर गो-चारण आदि 
भ्रवसरों पर अपने सल्वाप्रों से हिल-मिलकर खेलते हुए सल्य के वास्तविक प्रेम 
का माधुय चलाते हैं। दास्य से अ्रधिक सख्य, सरूय से श्रधिक वात्सल्य और 
इन सबसे श्रधिक रति-भाव में आराध्य से सान्निध्य रहता है। अतएव उत्तरोत्तर 
श्रानन्द को भो वृद्धि होतो है । रति-भाव “भागवत्‌' का श्रादर्श भाव है। भक्ति- 
मार्ग में वहो सबसे श्रेष्ठ भाव समझा जाता हैं। माखन-लोला, चौर-हरण, 
महा रास आदि सब रति-रूपो महा रस प्रदान करने की क्रोड़ाएँ हें । इन सब 


१. 'श्रीमद्भागवत्‌, ९४वाँ स्कघ । 
२. वही, १श१वाँ स्कंघ । 





जे महाकवि सूरदास 


क्रीड़ाओ्रों में रास-लोला, प्रेमा भक्ति या रति-भाव को श्रादर्श क्रोड़ा है । 

श्रीकृष्ण की मधुर मुरली को सुनकर गोपियाँ पिता-पति-पुत्रादि की सेवा 
के साथ-ही-साथ श्ञास्त्र-मर्यादा व लोक-लज्जा को कुचलतो हुई, कृष्ण जहाँ दूर 
एकान्त कुझ्ज में शरद-शर्वरी के शुक्र मंजुल प्रकाश में मुस्करा रहे थे, दौड़ो 
हुई पहुंचीं। परन्तु वहाँ जब गोपियों ने सुकोमल मधुर प्रेम-वर्तालाप के स्थान 
पर कृष्ण के कठोर सती-धर्म, गृह-ध्ं, लोक-धर्म के उपदेश सुने तो वे क्रोध- 
युक्त उपालम्भों से बोलीं--“तू बड़ा धर्म-वेत्ता हैं, यह हमें सब मालूम है। पति- 
पुत्रादि की सेवा का जो तूने उपदेश दिया, वह तू अपने पास ही रख “*'हे 
कृष्णा ? तेरा मन्द स्मित मुख-कमल देखते ही, मधुर सम्भाषण का माधुर्य 
चखकर हमारा तद्विषयक काम हो गया है । यदि तू हम लोगों को प्रणय-भिक्षा 
देकर शरण में न लेगा, तो तेरा ही ध्यान धारणा करके हम अ्रपने प्राण तेरे 
पदारविन्दों पर त्याग देंगी ।”* गोपियों के प्रेमयुक्त वचन सुनकर श्रीकृष्ण 
ने परम प्रानन्ददायक महारास की क्रीड़ा की॥ इस क्रीड़ा का बड़ा मर्म-र्प्शों 
वर्णन भागवत्कार ने किया है, जो रति-भाव का परिपोषक है ।* 

“जैसे छोटा लड़का पानी के प्रतिबन्ध से खेलता है वैसे ही कृष्ण ने 
गोपियों से आलिगन, हस्त-स्पर्श, सप्रेम अवलोकन, मनोहर-विलास, हास्य 
इत्यादि विहार करके जल-क्रीड़ा की तथा उनके मनोरथों को पूर्ण किया ।/३ 

रति-भाव द्वारा भगवान्‌ की इस क्रीड़ा में परमानन्द-लाभ “भागवत्‌' की 
विद्येषता है । 'भागवत्‌' ने गोपियों के श्रपार प्रेम को देखकर ही रास-लीला 
का भ्रायोजन किया। योग-साया को श्रंगीकार करके कृष्ण ने गोषियों के साथ 
बिहार करने का निशचय किया : 

“वीक्षरंतु मनब्चक्रे योगमायामुपाश्चितः ।” 

बेद-विहीन, ज्ञान-विहीन, कर्म-कांडों से दूर शत-सहस्न गोपियों का उद्धार 
भगवान्‌ ने प्रेम के वल पर किया । गोपियाँ कृष्णा को सर्वस्व समझकर अपने 
हृदय की प्यास ब॒भाने गई थीं, परन्तु कृष्ण ने उन्हीं को सर्वाधिक श्रानन्द 
विया ४ 





१, “श्रीमझ्भागवत्‌', १० स्कंघ २६।१८ से २७ तक । 
. 'श्रीमद्भागवत्‌', १० स्कंथ ३३।१५ से २६ तक । 
३, एवं परिष्वंग कराभिमर्श स्निग्वेक्षणोद्यामविलास हासे: । 
रेमे रमेशो ब्रजमुन्दरीभिर्यथार्भक: स्व ॒प्रतितरिवविश्रम: ॥१७॥ 
४, “श्रीमद्भागवत” ११॥ १२। १३॥। 


भक्ति का विकास ३३ 


यही भागवत्‌ को महत्ता है । कामासक्त गोषियों के भाव का श्रनादर 
तो दूर रहा, उते दिव्य प्रेम में परिणत करके भगवान्‌ कृष्ण ने विशुद्ध आनन्द 
फा दान दिया।'" जो शुद्ध रति भाव से भगवान्‌ से मिलना चाहेगा उसका कहना 
ही क्या है ? इसी रस की प्राप्ति के लिए श्रादि काल से ऋषि-मर्हाष, दार्शनिक, 
कर्मकांडी, ज्ञानी श्रादि विभिन्‍न मार्गों की खोज करते चले श्रा रहे थे। वह 
रस उन्हें मिलता जा रहा था, उसका संचय होता जा रहा था। यही रस 
श्रीमद्भागवत्‌ में श्राकर सम्पुर्णात: परिपक्व होकर मधुरातिमधुर हो गया ।* 
महधि व्यास ने चिल्ला-चिल्लाकर कहा हैँ कि हे रसिक जनो, यदि 
वास्तविक रस का श्रानन्द लेना है तो भागवत्‌-रस को चखो । हे भावक जनो ! 
तुम्हारे भाव को तृप्ति, हृदय के परमानन्द की प्राप्ति इसी रस-सरिता में 
श्रवगाहन करने से होगी । 

श्रीमदूभागवत्‌ की रस-सरिता में भारत की जनता को भार्जन कराकर 
उसका मधुर रस चलाने वाले श्रागे चलकर मुख्यतः श्रोरामानुज, श्री मध्व, 
श्री निम्बार्क एवं श्री वललभ हुए । ं 





१. “कबा)५ ज्ांडणाए रण फवांधगावशंणा? > 5. ए. 70९ 
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२. निगम कल्पतरोगंलितं फलं शुक मुखादमृत द्रव संयुतम्‌ । 
पिवत भागवत रसमालयं मुहरहो रसिका भुवि भाविका: । । 
“श्रीमदृभागवत्त्‌', ११॥३॥ 


र्‌ 
भक्ति-सम्बन्धी दाशुनिक सम्प्रदाय 


'दपभाह38ा/ढ/808/ 6.8/006 ०8480 

भारतवर्ष में ८ वीं शताब्दी घोर अ्रश्ञांति एवं श्रव्यवस्था से परिपर्ण थी । 
“गौतम बुद्ध के समय से तकं-शक्ति और बौद्धिक विचारों का श्रावल्य खूब बढ़ 
गया था। परंतु लोगों को यह भली भांति विदित हो गया था कि तर्क-शक्ति से 
ब्रह्म-ज्ञान असम्भव है । इस कारण मीमांसकों की प्रवृत्ति शब्द-प्रामाण्य की 
और बढ़ी । उन्हीं के नियमों के अ्रनुसार शंकराचार्य ने वेदान्त-शास्त्र का 
निर्माण किया । तकं-शक्ति के अप्रतिष्ठित और अनिश्चित रहने के कारण ब्रह्म- 
ज्ञान का वास्तविक आधार शास्त्र-उपनिषद्‌ हें और उन उपनिषदों के वाक्यों 
का समन्वय करना ही ब्रह्म-ज्ञान का मार्ग है । सनातन-धर्म के इस सिद्धान्त 
को स्थापना करके आचार्य ने तर्क-बुद्धि द्वारा चंचल बुद्धि को शांत किया ।'* 
अ्शान्त चित्तों को 'तत्त्वमसि' आदि वाक्यों द्वारा श्र्तम्‌'ख करके 'ग्रहं ब्रह्मास्मि' 
का साक्षात्कार कराया | तर्क-वितर्कों की तरंगों में धक्के खाने वाले मन को 
ब्रह्म-जञान द्वारा स्थिरता प्रदान की ।”* 

प्राचीन वेदिक-आपनिषदिक धर्म की पुनर्स्थापना का समस्त श्रेय श्री 
शंकराचार्य को ही है श्रौर इसमें सन्देह नहीं कि दर्शन-क्षेत्र की उस विरोधी 
प्रबल धारा के आ्रावेश को केवल शंकर का श्रद्वतववाव ही रोक सकता था। 

शंकराचार्य के अद्वत सिद्धान्त के कारण, उपासनाहक्षेत्र में “सेवक सेव्य भाव 
बिनु, भव न तरिय उरगारि” का सिद्धान्त टिक नहीं सकता था। जब यह 
दृश्य जगत्‌ ब्रह्म हो है, उससे भिन्‍न नहीं; जीवात्मा भी ब्रह्म है, उसकी स्वतस्त्र 


१, 'शंकराचार्य', महादेव रजाराम वोडस । 


भक्ति-सम्बन्धी दाशेनिक सम्प्रदाय ३५ 


सत्ता नहीं, तब भक्त कंसे हो ? प्रेम किससे किया जाय, गुण किसके गाये 
जायें ? “इस सिद्धान्त के फलस्वरूप व्यावहांरिक जगत्‌ में प्रेम और स्नेह को 
कोई स्थान ही न रहा । यद्यपि शंकराचार्य के शिष्यों ने श्रात्मा की श्रज्ञाना- 
बस्था में प्रेम ग्रादि को स्थान दिया था, पर यह सिद्धान्त प्रचलित होकर वैष्णव 
धर्म के मूल में कुठाराघात का कारण हुआ्ला।* 

धर्म श्रौर भ्रद्वत के इस कठोर प्रतिपादन के कारण, जन-प्रिय वेष्णव घ॒र्म की 
सहज श्रवाघ गति में बड़ी बाधा पड़ी ॥ इसका तात्पर्य यह नहीं हैँ कि शंकरा- 
चार्य धर्म के इस लोक-प्राह्म स्वरूप के विरोधी थे। वे भक्ति के कई सिद्धान्तों 
को स्वीकार करते थे तथा उन्होंने सर्वश्रथम उपासना-मार्ग में सम्बन्ध लाने के 
हेतु 'पंचापतन-पूजा' की पद्धति श्रारम्भ की थी। परन्तु शंकराचार्य फे सम्मुख 
. घर्म-रक्षा का कार्य था। वे. भारतवर्ष के वातावरण के प्रतिकूल बहने वाली 
दार्शनिक घारा को रोककर, उसकी मूल घारा को फिर प्रवाहित करना 
चाहते थे। धर्म के किसी एक साम्प्रदायिक श्रंग के प्रचार का उस समय प्रइन 
न था। यह कार्य श्रद्देतवताद ही कर सकता था। जब श्रद्वेतवाद के सम्मुख श्रन्य 
धर्म परास्त हो गए भ्रौर सनातन बेदिक-धर्म की पुनर्स्थापना हो गई, तब भ्रन्य 
श्राचार्यों ने धर्म के सहज स्वरूप का प्रचार किया, जिससे केवल पंडित ही 
नहीं किन्तु ब्राह्मण से लेकर चाण्डाल तक अपनी मुक्ति की साधना कर सकें। 
श्रद्वंतवाद केवल पण्डितवर्ग के काम की वस्तु थी। 

इसका विरोध करने के लिए “श्री यामुनाचार्य ने अपने शिष्य श्री रामा- 
नुजाचार्य को 'वादरायरण सूत्र' पर भाष्य करने का आदेझ दिया । ब्रह्म-सूत्र ओर 
उपनिषद्‌ के आ्राधार पर स्थापित शंकर के अद्व त के सामने भक्ति-मिद्धान्त की 
स्थापना असम्भव होती देखकर वेष्णव आचार्यों ने इस भाष्य की रचना की 
आवश्यकता समभी ।/”३ 


श्री रापानुजाचार्य का विशिष्टाहेतवाद 


शंकराचार्य के अनुसार ब्रह्म को एकता श्रद्धितीय हैं। उससे भिन्‍न कोई 
वस्तु नहीं है । परन्तु रामानुजाचार्य ब्रह्म फो एकता श्रद्धितीय नहीं मानते, 
प्रत्युत चिन्मय श्रात्मा तथा जड़ प्रकृति से विशिष्ट ॥ इस तरह रामानुज ने ब्रह्म 
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२. वही । 


३३ महाकवि सूरदास 


को तीन गुणों से युक्त बताया--चित्‌ श्रर्थात्‌ भोक्‍ता जीव- अ्रचित श्रर्थात्‌ 
भोग्य जगत्‌ तथा ईइवर श्रर्थात्‌ भ्रंतर्यामी । रामान॒ज का यह सिद्धान्त उपनिषद्‌ 
के 'भोवता भोग्य॑ प्रेरितारं च मत्वा सर्व॑ प्रोक़तं त्रिविधं ब्रह्म एतत्‌” पर श्राधा- 
रित है ।'* 

रामानुज भी ब्रह्म की श्रद्वंत सत्ता को मानते हैं, परन्तु उनके भ्रनुसार ब्रह्म 
उपयु कत तीन गुणों से विशिष्ट रहने के करणा विशिष्टाहत है। शरीर तथा 
उसे धाररा-पोषरण करने वाला आत्मा औ्रौर श्रात्मा का भी धारण-पोषण व 
नियन्त्रण करने वाला ईइवर, इन तीनों की समष्टि ही श्रद्ंत है । रामानुज के 
मत में सगुणा या सविद्योष ब्रह्म ही उपनिषद्‌ का प्रतिपाध्य विषय है; क्योंकि 
जगत्‌ में निगु रा वस्तु की कल्पना नहीं हो सकतो। 

ब्रह्म पाँच रूपों में प्रकट होता है ।* 

₹, परन्रह्म--इसे नारायण या वासुदेव भी कहते हें। इनका निवास- 
स्थान बंकुण्ठ है, जो द्वारपालों से निरन्तर रक्षित रहता है। वहाँ भगवान्‌ 
शेबनाग पर विराजमान श्री, भू, लीला श्रादि से सेवित हैं । वे दिव्य श्रलंकारों 
से सुशोभित, चारों हस्तकमलों में शंख, चक्र, गदा, पद्म धारण किये हैं तथा 
श्रनन्त, गरुड़, विष्वक्सेन प्रभृति पार्षद एवं मुक्त-काम मुनियों, तपस्वियों से सदा 
परिवेष्टित रहते हैं । 

२. व्यूह--परक्रह्म ने चार रूप (जिन्हें व्यूह कहते हें) घारए किये हें, 
(१) वासुदेव, (२) संकर्षण, (३) प्रद्यम्न और (४) अनिरुद्ध । ये रूप पर- 
ब्रह्म ने पुजा तथा विद्वव-उत्पादनार्थ धारणा किये हैं । 

३, वैभव--कच्छ-मच्छादि भ्रवतार । 

9, अचा या मूर्ति -जो मन्दिरों, घरों श्रादि में स्थापित की जाती हैं । 
इन मूर्तियों में परब्रह्म सुक्ष्म शरीर से रहता है । 

४ अ्न्तर्यामि--प्रन्त:कररा के प्रेरक रूप में । 

इन पाँच रूपों में श्राविभृत होने का कारण भगवान्‌ की भकक्‍त-वत्सलता 
तथा करुणा ही हूँ । वे उपासकों के श्रनुरोध से ऐसा करते हें ।३ 

रामानुज-सम्प्रदाय में परम उपास्य श्री लक्ष्मीनारायरा हें । श्राचार्य ने 
वोनों का स्वरूप इस तरह वर्णित किया है-- 


“इवेताइवतरोपनिषद्‌” ११२ | 
२. “स्वलीला वशादर्चा विभव व्यह सुक्ष्मांनर्यामि भेदेन”, (सर्व दर्शन संग्रह) । 
३. “सर्व दर्शन संग्रह--रामानुज दर्शनम्‌” ४६। 





] 


भक्ति-सम्धन्धी दाशैनिक सम्प्रदाय ३७ 


नारायण--भगवान्‌ नारायण लक्ष्मी जी के पति सम्पूर्णा श्रवगुणों से रहित, 
कल्याएमय तथा श्रपने ग्रतिरिक्त समस्त वस्तुओरों से विलक्षण एक-सात्र श्रनंत- 
ज्ञानातन्द स्वरूप हैं ।' वे कल्यारा गुणों के समूह हें ॥ उतका दिव्य श्री विग्रह 
स्वेच्छानुरूप सदा एकरस भप्रचिन्त्य, दिव्य, श्रदूभुत, नित्य ि.मल, उज्ज्वल, 
सुगंधित, छुर्दर, सुकुमार, लावण्य, यौवन प्रादि श्रनन्‍्त गुणों का भंडार है। वे 
आशभूषराां एवं दिव्य श्रस्त्रों से सम्पन्न हैं । 

लक्षुमी--नारायरा श्रपने मन के श्रनुरूप नित्य-निरवद्य-स्वरूप श्रीविग्रह 
तथा गुरा, बेभव, ऐश्वर्य, शील श्रादि श्रसीम कल्याराकारो गुणों से सम्पन्न, 
श्री (लक्ष्मी) के प्रियतम हैं ॥ 

श्री लक्ष्मोनारायण के संकल्पानुरूप पूर्णा दास-भाव-युक्‍त तथा भ्रनन्त गुरण- 
सम्पन्न पार्षद युगल चरणों की स्तुति किया करते हें । 

नारायण की लीला जगत्‌ का उद्भव, स्थिति एवं संहार हैँ । परखब्रह्म 
पुरुषोत्तम नारायण ब्रह्मा से लेकर कीट-पतंगे तक की सृष्टि करने के उपरान्त 
भी प्रपने ही रूप में भ्रवस्थित रहते हैं ।* 

वे देव मनुष्यों की आ्राराधना के विषय नहीं हें । श्रपार करुणा, सुशीलता 
श्रादि के वश्ीभूत होकर, अ्रपने स्वभाव को न छोड़ते हुए देव मनुष्यों के 
सजातीय स्वरूपों में श्रपने को ही प्रकट करते हूँ श्रौर श्राराधित होते हैं ।? बे 
ही भगवान्‌ भूमि का भार हरण करने के लिए जीवों को शरण देने के लिए, 
भूमि पर अ्रवतीर्ण हुए। 

शंकराचार्य के भ्रनुसार समस्त इन्द्रियगम्य सृष्टि ब्रह्मा का प्रतिविस्थ-सात्र 
है। उन्हें ब्रह्मा में अविद्या की कल्पना करनी पड़ी जिसके कारण ब्रह्म श्रपने 
भीतर विविध नामरूपात्मक मिथ्या जगत्‌ को देखता है । इस भ्रविद्या के हट 
जाने से ज्ञान का प्रकाश होता हैँ और सब-कुछ ब्रह्म रूप दिखाई देता हे । 
“ब्रह्मा ही जगत्‌ का सूक्ष्म रूप में कारण और स्थूल जगत्‌ रूप में कार्य है । इस 
पर भी वह विकार-राहेत होता है । यह विश्व ब्रह्म में लीन है और ईश्वर 
विद्व में श्रन्तनिहित हैं । जीव और जगत्‌ उसके शरीर हें । दोनों नित्य और 
सत्य हें, मिथ्या नहीं । सृष्टि का प्रयोजन केवल लीला हूँ।” बालक जिस प्रकार 





१, “श्रियः पति ।', (गीता रामानुज भाष्य) 
२, गीता रामानुज भाष्य पृष्ठ १-४। 


३. बही। 


डै८ महाकाव सूरदास 


खिलोने से खेलता हं उसी प्रकार वह लोला-धाम जगत्‌ उत्पन्न करके खेल किया 
करता हे ।* माया ब्रह्म की शक्ति हे । 

शंकर के अनुसार जीव एक और विभु है, परन्तु रामानुज उपनिषदों के 
श्राधार पर उसे विभू न मानकर अणु मानते हैं ।* तथा जीव को एक न सान- 
कर श्रनन्त मानते हैं । ब्रह्म विभु और अण हे । दोनों में सनातीय और बिजा- 
तीय भेद नहीं हे फिर भी स्वभावगत भेद हैं। जीव कार्य और ईइवर कारण 
है । ब्रह्म पूर्णा और जीच ग्रंडा हूं । उपनिषद्‌ 'य आत्मानमंतरों यमयति स त 
आत्मा अंतर्याम्यमृत' आदि वाकक्‍्यों द्वारा जीव का ब्रह्म से पृथकत्व प्रतिपादित 
करते हें । 

जीव तथा जगत्‌ यद्यपि नित्य तथा स्वतन्त्र हैं फिर अ्रंतर्यामी परमात्मा 
का सवंत्र वास होने के कारण दोनों ईश्वर के अधीन हैं। ईइवर जीव का 
नियामक हैँ । जोव अपने कार्य-कलापों शरर मुक्ति के लिए ईइवर पर श्रव- 
लम्बित है । 

रामानुज के श्रनुसार जीव तीन तरह के हैं -- 

(१) बद्ध-ब्ह्मा से लेकर क्षुद्रकीट, पतंगे, वृक्षादि जो संसार-चक्र में 


बद्ध के दो वर्ग हें-- (१) भोगेच्छु और (२) मुमुक्ष । भोगेच्छू सांसारिक 
तुच्छ पदार्थों तथा स्वर्गादि की प्राप्ति के लिए ज्ञास्त्रोक्त कर्म होम, हवन, 
तीर्थाटन दान आदि करते हैं । इसमें कुछ भगवान्‌ में मन लगाते हैं तथा कुछ 
देवी-देवताश्रों का पुजन करते हें। मुमुक्षुओं में कुछ ऐसे होते हैं जो मुक्ति 
के द्वारा ईशवर-साक्षात्कार करना चाहते हैं । वे श्रविद्या के बन्धन का नाश 
भक्त द्वारा करते हैं । 

शंकर के अ्रनुसार अ्रविद्या जीव के वन्धन का कारण हेँ। इसे रामानुज भी 
मानते हैं । शंकर के अनुसार ज्ञान होने से श्रविद्या श्रस्त हो जाती है श्रौर 
अ्रविद्या का श्रन्त होना ही मुक्ति है; मुक्ति क्रिया-साध्य नहीं है । श्रात्मा 
नित्य मुक्त है, केवल अज्ञान का नाश होते ही मुक्त श्रात्मा श्रपने स्वरूप में 
प्रकाशित होता है । परन्तु रामानुज मुक्ति या ईइ्वर-साक्षात्कार-क्रिया या 


2५. “भारतीय दर्शन', श्री बलदेव उपाध्याय, पृष्ठ ४६६॥। 
२. ख्वेताब्वतरोपनिपद्‌ ५॥६। 


भक्ति संम्बन्धी कंशनिक सम्प्रदाय ३६ 


उपासना को साध्य मानते हैं | ईइवर को उपासता करन पर ईइबर का साक्षा- 
त्कार होता हैं। > 

“रामानुज दर्शन के अनुसार जब जीवात्मा ईइवर को भूलकर स्वयं को 
स्वतंत्र समभने लगता है, तव ईइ्वर उसे कर्म के कदु फल द्वारा वास्तविक 
स्थिति का बोध कराते हैं । तब उसे अपने पापपूर्ण कर्मों का स्मरण होता है । 
अंतर्यामी परमात्मा की प्रेरणा से वह श्रपने पापों को पहचानता है श्रौर ईश्वर 
से सहायता के लिए प्रार्थना करता हैँ । रामानुज दर्शन में पाप-कर्मों को स्वीकार 
करने तथा कर्मों का उत्तरदायित्व पहचानने को महत्त्व देता हैं । यामुनाचार्य ने 
स्वयं को पापों का आगार कहकर भगवान्‌ से सहायता के लिए विनय की 
है ।' 

रामानुज भक्ति के साधन-पक्ष में कर्मयोग झ्रौर ज्ञानयोग फो महत्त्व 
देते हैँ । पक्ष में नित्य-नेमित्तिक कर्म तथा श्राराध्य की पूजा हैं। पूजा- 
विधान में प्रचंन, प्रतिभा-पुजन है । उपासना करने से दुरित-राशि दूर होती 
है । ऐसा श्राचायं का मत है श्रौर उससे विभवोपासना में श्रधिकार संघटन होता 
है । इसके पश्चात्‌ उपासक व्यूह की उपासना का श्रधिकारी होता हैं। तदनन्तर 
सूक्ष्म उपासना का श्रधिकारी होता है। इन सबके पद्चात्‌ श्रन्तर्यामी के 
साक्षात्‌ को शक्ति समुद्भूत होती है ।* 

पूजा पाँच तरह की बताई गई है-- 

(१) अभिगमल--देवता के स्थान और सा्ग का सार्जन श्रौर लेपन । 

(२) उपादान--।न्ध-प्रुष्पादि एकत्रित करना। 

(३) इज्या--देवता का पूजन | 

(४) स्वाध्याय -दप्र्थानुसंधानपूर्वक मंत्र-जाप, वेष्णव-सूक्त, स्तोत्र-पाठ 
तत्त्व-प्रतिपादक शास्त्रों का अ्रध्ययन । 

(४) योग--देवता के भ्रनुसंघान । इसके भ्रन्तगंत यम-नियमादि श्रष्टांग 
यांग के साथ हो शुद्ध सात्विक अन्न-जल ग्रहरा करना एवं भ्रन्तर्वाह्म पवित्रता 
रखना। 

इन सबके अ्रतिरिक्त उपवास, तो, दान, यज्ञादि निष्काम भाव से 
करना । सत्य, शौच, श्रहिसा श्रादि नियमों का भी विघान हैँ। “पद्म पुराण' के 





4 वपरतैंधा 20]08०एछ0ण? ए५ 5फा रिब्तागत्ांग्राशा, 7. 2708, 
२. 'सर्व दर्शन संग्रह-रामानुज द्शनम्‌” ४४॥। 


३. वही । “तत्राभिगमनम्‌ नाम देवता स्थान मागेस्य” आदि, पृष्ठ &३। 


8० प्रहाकवि सूरदास 


अनुसार कुछ भ्रन्य कमं-विधान जोड़े गए हैं जंसे शरीर पर झंख-चक्रादि के 
चिह्न बनाना, चन्दन लगाना, भन्त्रोच्चार करना, वेंष्णवों की सेवा करना, 
एकादशी ब्रत करना, पूजा में श्रीहरि को तुलसी-पत्र चढ़ाना, श्रादि । 
कर्मंयोग के इस पथ पर चलकर साधक की ञआत्मा धोरे-घोरे शुद्ध होती 
हे, वासुदेव प्रसन्‍न होते हैं । फिर वह ज्ञान-योग के योग्य हो जाती हैँ ।* “रामा- 
नुज के अनुसार निष्काम कर्म से संचित कर्मों का नाश होता है। आइसम्बरपूर्णा 
कर्मों का फल अस्थायी होता हैँ तथा ब्रह्म-ज्ञान का फल अक्षय होता हैं। परंतु 
कर्मो का सम्पादन भगवान्‌ को समरपित किया जाय तो वह मोक्ष का कारण 
होता है ।* 
अ्रपने को प्रकृति से अभिन्न मानते हुए भगवान्‌ का अ्रंश (3(07006) 
मानना ज्ञान है । ज्ञान-प्राप्ति के पश्चात्‌ भक्ति-मार्ग प्रशस्त होता है ।* 
उपयुक्त भक्ति-साधन में केवल त्रिवर्णों को ही अधिकार हैं, शूद्रों को 
नहीं । रामानुज भक्ति के लिए मुक्ति ही को प्रधान मार्ग कहते हैँ, तथा भक्ति 
में भो परा प्रपत्ति अर्थात्‌ शरणागति का होना अत्यन्त ग्रावश्यक सानते हें । 
जीव-पक्ष में ईश्वर की शरणागति और ईइ्वर-पक्ष में जीव के प्रति अहंतुकी 
कृपा, रामानुज-दर्शन की विशेषता हैं । जब तक जीव भगवान्‌ की शरण में 
नहीं जाता, तब तक उसका परम कल्याण नहों हो सकता। जीव तथा जगत्‌ 
यद्यपि नित्य तथा स्वतन्त्र हैं, फिर भी अन्तर्यामी परमात्मा का सबके भीतर वास 
होने के कारण, वह ईइवर के अ्रधीन हैं । ईश्वर जीव का नियामक हे । जीव 
अ्रपने कार्य-कलापों के लिए ईश्वर पर श्रवलम्बित है । इसलिए संसार के कठोर 
बन्धनों से छुटकारा पाने के लिए भगवान्‌ नारायरा को शरण में जाना चाहिए। 
इसी को प्रपत्ति कहते हैं । 
भगवान्‌ को आत्म-समर्पण करना ही प्रपत्ति हैँ । आचार्य ने अपने गद्यत्रय 
में इस पर पर्याप्त प्रकाश डाला है। गुरु से प्राप्त करके भक्ति के साधन- 
सार्ग पर चलने में असमर्थ होने के कारण शरणापन्‍्न भक्त श्रपने को भगवान्‌ 
के भरोसे छोड़ देते हें। यह माएं झ्ूद्रों के लिए भी खुला है । 
जो इनमें से कोई भी साधना न कर सके, उसे आचार्य के सम्मुख आत्म- 
समर्पण कर देना चाहिए । इसे ्राचार्याभिमान योग कहते हें । इस योग में 
१ 'सर्व-दर्शन संग्रह', ५२।५३।५४ । 
२, वाताता सि]655फलाए 9५ का रिवावीत्राआाया), 9. 7204. 


३, 'सर्व-दर्शन-संग्रह', ६०६१ ६६३ । 


भक्ति-सम्बन्धी दाशनिक सम्प्रदाय ४१ 


साधक प्रत्येक बात में श्राचार्य का श्राज्ञानुसार व्यवहार-साधनादि करता है श्रौर 
प्रन्त में मुक्षि-लाभ करता है। 

शंकर जीवन्मुक्ति को स्वीकार करते हैं । उनका कहना हैँ कि श्रात्मा 
नित्य मुक्त है । भ्रज्ञान का नाश होते ही श्रात्मा श्रपने स्वरूप में प्रकाशित 
होता है । परन्तु श्री रामानुज जीवन्मुक्ति नहीं मानते । उनका यह मत है कि 
मुक्तावस्था में भी जीव ब्रह्म का दास ही है, क्योंकि एक ईश है दूसरा अनी श, 
एक भ्रसीम तथा दूसरा समीम, एक प्राज्ञ तथा दूसरा अज्ञ है । इस तरह प्रात्मा 
परमात्मा के समान होकर भी पृथक्‌ रहता है । 

मुक्त जीव में सर्वज्ञव्व॒ तथा सत्य संकल्पत्व श्रवश्य श्रा जाता है, परन्तु 
सर्व-कतृ त्व गुण ईश्वर के साथ ही रहता है। रामानुज का मुख्य सिद्धान्त है 
कि आरात्मा बिता शरीर के किसी भी अ्रवस्था में श्रवस्थित नहीं रह सकता, श्रत: 
मुक्तावस्था में भी श्रात्मा को शरीर प्राप्त होता है । परन्तु शुद्ध सत्व का बना 
हुआ वह शरीर अप्राकृत होता है और भगवान्‌ की सेवा करने फे निमित्त 
घारण किया जाता है । इसी शुद्ध सत्व से बेकुंठ ग्रादि लोक निर्मित होते हैं । 
यह बेकुंठ नारायण के ही योग्य विविध विचित्र श्रौर भ्रनन्त भोग्य पदार्थों तथा 
भोग्य स्थानों से सम्बद्ध, श्रनन्‍्त झ्राइचर्यमय, महा बंभव विस्तार-युकत, नित्य- 
निर्मल, क्षय-रहित परम व्योम है ।* यहाँ मुक्त आत्मा श्रो, भू, लीला देवियों 
के साथ सेवा करती हुई, ईइवर की अपार लीला में नारायरा के समान ही 
परम श्रानन्द का उपभोग करती हें । यही केकर्य है, जिसकी प्राप्ति करना 
रामानुज-दर्शन की दृष्टि में, परस पुरुषार्थ है। 

श्री रामानन्द जी की उपासना-पद्धति 

दर्शन पक्ष में श्री रामानन्द जी श्री रामानुजाचार्य को हो परम्परा में 
माने जाते हें | केवल उन्होंने रामानुज से भिन्‍न उपास्प के स्वरूप को ग्रहरण 
किया । वही यहाँ हमें देख लेना चाहिए। 

श्री रामानुज के उपास्य देव श्री लक्ष्मीनारायण हैं । श्री रामानन्द के 
उपास्य श्री सीताराम हें । 

भगवान्‌ श्रोराम परस तत्त्व है उनसे परे अन्य कोई नहों।* उनमें श्ौर 
श्री सीता जी में नित्य सम्बन्ध रहा करता हे ।* वे उनसे उसी प्रकार अभिन्‍न 


१. “नित्यनिरवद्याक्षर परम व्योमनिलय:”, (गीता, “श्रीरामानुज भाष्य') । 
२. “रामात्परतरं तत्त्वं श्रुति सिद्धान्त गोचरम्‌”, (सिद्धान्त दीपक) । 
३. “माता पुरुषकारस्य नित्यसम्बन्ध उच्यते” ॥४॥ (वेष्णाव मताब्ज भास्कर) । 
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हैं, जिस तरह सूय से प्रभा । 
अनन्या राघवेणाहं भास्करेण प्रभा यथा । 
श्री सीताजी अनन्त ऐश्वर्य और गुणों से विभूषित हें । उनका अपने भक्त- 
जनों पर वात्सल्य भाव नित्य रहता हैँ । वे बात्सल्य रस की चरम सीमा हैं।* 
भगवान्‌ श्रोराम जानकी जी के पति एवं साकेत-धाम के एक-सात्र श्रधोह्वर 
हैं । वे भक्तों की इच्छाओं को पूर्ण करने वाले हैं ।*९ 
साकेतराज श्रीरामचन्द्र हमारे-जैसे हें । उनके श्रीविप्रह का श्राकार हम 
सब-जंसा ही है, वे चतुभुज न होकर द्विभुज हैं । वे हमारे बीच में पृथ्वीवासी 
दशरथ के पुत्र-रूप में श्रवतरित हुए थे। बे हमारे बन्दनीय हैं ।? 
रामानन्द-सम्प्रदाय में एक विशेषता मिलती हैँ लक्ष्मणा सहित श्रीसीताराम 
का उपास्य रूप में ग्रहए । केवल सीताराम का ध्यान कदाचित्‌ ही किसी इलोक 
में मिले। श्री राधाकृष्ण-परक सम्प्रदायों में यह बात नहीं है। 
राम औ्रौर नारायण एक ही हैं । जहाँ 'ध्येयः सदा सवितृ-मंडल मध्यवर्ती, 
नारायण सरसिजा सरसन्निविप्टा:” कहकर सूर्य को नारायरा कहा है, वहीँ 
“सूर्य मंडल मध्यस्थं राम॑ं सीता समन्वितम्‌” कहकर सुर्य और सीताराम में 
अ्रभेदत्व स्थापित करके नारायण और राम को श्रभिन्‍न कहा है ।* 
जिस तरह रामानृज-सम्प्रदाय में श्री लक्ष्मीनारायण मंत्र-तारक मंत्र माना 
जाता है उसी तरह रामानन्द-सम्प्रदाय में श्री राम-ताम मंत्र ।“वे मन्त्र ये हें-- 
“श्रीमद्र।मचन्द्र चरणो शरणगां प्रपद्ये ।” 
“श्रीमते रामचन्द्राय नमः ।” 
राम नाम मन्त्र के प्रवतंक श्री हनुमानजी माने जाते हें जो मंत्र जपने वाले 
भक्तों की श्रपने वज्त्र शरीर से रक्षा किया करते हैं । ५ 
साधक दो तरह के बताये गए हें-- (१) जो संसार के समस्त प्रपंचों को 
छोड़कर श्रीराम जी को ही सर्वस्व समभते हैं ।* ये भक्त श्रीराम के ही यश- 
१. “ग्रखिलमद्भुत शुभगुणा वात्सल्य सीमा च या” (वैष्णव मताब्ज भास्कर ) । 
२. “सिद्धान्त दीपक' १ इलोक । 
३. “वेष्णव मताव्ज भास्कर! ५। 
४. 'सनत्कुमार संहिता । 
५. “वैष्णव मताव्ज भास्कर १। 
६, सिद्धान्त दीवक' ३। 
७. वैष्णव भेद निरूपण! ८ (वै० म० भा०) 
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श्रवरा, कीर्तन श्रादि में लग रहते हैं । ये शुद्ध या भ्रपन्न भक्त कहलाते हैं ।* | 
(२) दूसरे व्यक्ति वे हैं जो कोई उपाय न होने से पुरुषकार सीता जी का ध्यान । 
करते हूँ श्रथवा वात्सल्य रूप राम को इष्ट मानते हैं ।" कोई-कोई साधक गठ ॥ 
का प्राश्नय प्रहए करते हुए शरण में जाते हैं ।१ ] 
बैसे तो रामानुज ने शूद्रों को भी भक्ति का श्रधिकार दे विया था, परन्तु | 

इस विचार को उन्होंने उतना व्यापक रूप न दिया जितना रामानंद ने । इन्होंने | 
कहा कि शक्त, श्रशक्त, (द्विजाति या शद्र) कुलवान, कुलहीन सभी को .बिना । 
देश-काल, शुद्धता-अ्रशुद्धत का विचार किये भक्ति करने का श्रधिकार है ।*, 
इनके रैदास चमार, कबीर जुलाहे श्रादि भी शिष्य थे। ! 
रामानन्द ने कैंकर्य भाव से उपासना करने का निर्देश किया था* तथा कर्मों 

का प्रनुष्ठान लोक-संग्रह भाव से -- | । 

लोक संग्रहरार्थ तु श्रुति चोदित कर्म णाम्‌ ॥१२॥ 

(श्री वेष्णव-सताव्ज; न्‍्यास-स्वरूप-निर्णय ) 

इन्होंने साधना पक्ष में वही कम-विधान रखे जो सब वंष्णव-सम्श्रद्रायों 

में प्रचलित थे। श्री रामनवमी ब्रतोत्सब, श्री जानकी नवमी ब्रतोत्सव तथा 
श्रीहनुमज्जन्म-ब्रतोत्सव इस सम्प्रदाय की विशेषताएं हैं । । 
इन्होंने श्रनन्‍्य भाव, छल-कपट प्रपंचों से रहित, विवेकयुक्त, यम- 
नियमादि श्रष्टांग योग युक्त, तैलधारवत्‌ निरन्तर श्रनुराग को ही परा; 
भक्ति प्रथवा श्रेष्ठ भक्ति फहा है ।* इस भक्षित के द्वारा भगवान्‌, श्रीराम का 
साक्षात्कार करके भक्त उस पश्रमृत-सिधु में स्नान करता है जहां संसार के पाप, 
ताप नष्ट हो जाते हैं श्रौर बह्‌ श्रानन्द-महासागर में निमग्न होकर फिर नह 








| 
। 





१३ वैष्णव भेद निरूपण १४। 

२, 'कृपादि भेद निरूपण' ५६ (बै० म० भा०)। | 

३. '“प्राष्य परात्वाचिरादि मार्ग निरूपण' ५ (बै० म० भा०)। 

४ 'न्यास-स्वरूप-निर्णय' £ (वे० म० भा०) | 

५ "केंकर्य भीष्यों रहित सुचित:*****"/ | 





दोष भूतेरनुष्ठाने त केंकर्य परायरा ॥१२॥ (वै० म० भा०, न्यास-स्वरू 
निर्लय ग 
)१ 
६, “मुक्ति साधन प्रकरण, ६, ७ (वै० म० भा०)। । 
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लौदता ।* 
श्री मध्चाचाय का देतवाद 

मध्वाचार्य ने विष्णु को ही सर्वोच्च परम तत्त्व कहा है ।* भगवान्‌ विष्णु 
श्रनन्त व श्रसीम गुणों से विभूषित हें । भगवान्‌ में श्रचित्य शक्ति का वास 
होता है । यह शक्ति श्रदूभुत श्रौर अ्लोकिक सामथ्यं-सम्पन्त होती हैं। इसो 
शक्ति के कारण भगवान्‌ में धिषम गुणों का होना अ्रसम्भव नहीं होता । 

भगवान्‌ का शरोर सच्चिदानन्दमय है, श्रतः वे शरीरी होने पर भी नित्य 
तथा स्वतन्त्र हें। भगवान्‌ के मच्छ, कच्छपादि श्रवतार स्वयं पूर्ण होते हैं ।३ 
“मत्स्य कूर्मादि स्वरूपों से, कर चरणादि अवयवों से, ज्ञानानन्दादि गुणों से 
भगवान्‌ अत्यन्त अभिन्‍न हूँ, अ्रतएव भगवान्‌ तथा भगवान्‌ के अवतारों में भेद- 
दृष्टि रखना नितान्त अनुचित है ।४ 

कदाचित्‌ वेध्णाव भक्ततों के श्राराध्य नराकार विष्णु का परम तत्त्व से 
श्रभेद स्थापित करने वाले मध्वाचार्य ही हैं । श्रन्य श्राचार्यों ने निगु रा ब्रह्म के 
विभिन्‍न स्वरूपों का वर्णान करते हुए साधना-मार्ग में प्रतीक रूप विष्णु को 
माना हूं । परन्तु मध्व के विष्णु उस परम तत्त्व के प्रतीक न होकर स्वयं परम 
तत्त्व हें । इसके पूर्व कदाचित्‌ उपासकगरा परम तत्त्व तथा श्रपने सगुण 
प्राराध्य में थोड़ा-बहुत भेद मानते हों, पर माध्व सम्प्रदाय ने वह भेद बिलकुल 
ही नहीं रखा । इससे ज्ञात होता हे कि मध्वाचार्य शंकराचार्य की कंवल्य मुक्ति 
नहीं सानते । यह भी कहा जा सकता हूं कि जंसे श्रन्य श्राचार्यों ने भक्ति रूपा 
पुक्तित को सर्वश्रेष्ठ स्वीकार करते हुए भक्ति के द्वारा भक्ति श्रौर मुक्ति दोनों 
को साध्य समभा, मध्वाचार्य भक्ति द्वारा विष्णु की प्राप्ति ही को एक-मात्र 
तुक्ति सानते थे । 

भागवत्‌ में भगवान्‌ के श्रनेक श्रवतारों का वर्णन हैँ । भागवत्कार से 
! शीवांत सिध्वा प्लुत एवं बन्यो, 

गत्वा परब्रह्म सुवीक्षितोइथ । 

प्राप्यं महानंद महाब्धि मग्नो, 

नावतंते ततः पुनः सः ॥१०॥ 

(वै० म० भा० प्राप्यपरातत्त्वाचिरादि मार्ग-निरूपण ) । 

'पूर्णा प्रज्ञा दर्शन! २३ (सर्व दर्शन संग्रह) । 

'अवतारादयों विष्णो: सर्वे पूर्णा: प्रकीतिता:' (माध्व बृहद्‌ भाष्ये) । 

“भारतीय दर्शन", श्री बलदेव उपाध्याय पृष्ठ <६१॥ 
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भगवान्‌ श्रीकृष्ण को ही पूर्शावतार कहा है, शेष सभी को झ्रंशावतार। १ प्राध्व 
ने भगवान्‌ के सभी श्रवतारों को पूर्ण कहा। इस तरह माध्वाचार्य विश्वास 
दिलाते हैं कि भगवान्‌ के किसो भी श्रवतार को उपास्य मानकर भक्ति की जा 
सकती है, उनको भक्त से हमें पूरांता की ही प्राप्ति होगी । 

लक्ष्मी केवल विष्णु भगवान्‌ के श्रधीन रहती हैं । वह उनसे भिन्न हैं। 
लक्ष्मी की शक्ति एवं गुण परमात्मा से कहीं श्रधिक कम है। लक्ष्मी भो नित्य 
मुक्त, श्रप्नाकृत, श्रक्षर, दिव्य शरीर-सम्पन्न तथा व्यापक हैं ।? यह माया रूप- 
धारिणी भगवान्‌ की भार्या हैं । 

साध्व सम्प्रदाय में चेतन दो माने गछ हें-जीव श्रौर ईश्वर । इस संसार में 
वो पुरुष हैं, क्षर श्रोर भ्रक्षर । सब भूत क्षर शब्द का वाच्य है श्रौर स्वयं कूटस्य क्‍ 
को श्रक्षर कहते हें ।* श्रक्षर का कभी नाश नहीं होता, एवं इसकी कल्पना किसी 
प्रकार नहीं की जा सकतो ।” जीव श्रौर ईश्वर इन दो तत्तों को नित्य मानने 
के कारण इनका दशशन हंतवादी कहा जाता हैं ।९ । 

जीव माया-मोहित है, श्रतएव श्रनादि काल से बद्ध है तथा श्रज्ञत्वादि नाना | 
धर्मों का श्राश्य है । जिस तरह पक्षी और सूत्र, वृक्ष और रस, नदी श्रौर समुद्र 
आ्रादि भिन्‍न हैं उसी तरह जीव श्रौर ईश्वर भिन्‍न श्रौर विलक्षण हैं ।” उसी 
विष्णु के शरीर से इस चराचर जगत्‌ की सृष्टि हुई है । 

विष्णोर्देहात्‌ जगत्सवंमाविरासीत्‌ (तत्त्व विवेक) 

बेदों में भगवान्‌ को सत्य-संकल्प कहा है। सत्य-संकल्प द्वारा निर्मित सृष्टि 
मिथ्या नहीं हो सकती, वह सत्य है । वह शंकराचार्य के श्रनुसार “रज्जुसरपवत्‌' | 
अ्रमात्मक नहीं है । 


समस्त जीव परम सामथ्ये-सम्पन्न भगव(न्‌ विष्णु के श्रधोन हैं । परमात्मा| 
। 





१. 'श्रीमद्भागवत्‌' १।३।२८। 
२. 'परमात्म भिन्‍ना तन्मात्राघीता लक्ष्मी: ।” 
३. 'द्वावेव नित्यमुक्तोतु परम: प्रकृतिस्तथा । । 
देशत: कालतदुचेव समन्याव्याप्तादुभावजौ । | 
(भागवत्‌ तात्पय निरंय) । ॥ 
पूर्प्रज्ञा दर्शन” (स० द० सं०) २७ । | 
» वही २५। । 
» सर्व दर्शन संग्रह” २६ पृष्ठ ११२। | 
» वहो' ३८,३६ | ॥ 


छ 0 श्ड न 
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स्वतन्त्र एवं जीव परतन्त्र है । जीव विष्णु का दास हूँ । जीव को श्रपने उद्धार 
के लिए भगवान्‌ विष्णु की उपासना करनी चाहिए। 

जीव अपनी भुक्ति-मुक्ति के लिए ईइवर के श्रधीन है । भगवान्‌ का अनुग्रह 
हुए बिना मुक्ति प्राप्त करना कठिन है ।" अझ्रतएव जीव को क्षपा-प्राप्ति के 
लिए भगवान्‌ का गरा-कथादि श्रवण, मनन, ध्यान आदि करना चाहिए। 

भगवान्‌ की सेवा भी तीन प्रकार की हँ-- 

(१) अंकन--रूप-स्मरण आदि के लिए शरीर पर वक्रादि आयुधों का 
चिह्न बनाना । यह कृत्य पापों से छूटाने वाला हैं । 

(२) नाप्रकरण - पुत्रादिकों के विष्णशुपरक नाम रखना। उद्देश्य यह हं 
कि सर्देव श्राराध्य का स्मरण बना रहे । 

(श्र) वाचक--सत्य, हित, प्रिय वचन तथा स्वाध्याय, यह वाचिक 
भजन हैं । 

(व) कायिक--दान, परित्राणा, परिरक्षणा । 

(स) मानसिक--इया, स्पृहा, श्रद्धा । भगवान्‌ के दासत्व में एकांतिक 
अभिलाषा स्पृहा हैं । विषय-स्पृहा से यहाँ कोई तात्पर्य नहीं ॥* 

इन सबको एक-एक करके नारायण में समर्पण करने को भजन कहते हैं : 

अत्रैकैक निष्पाद्य नारायरों समर्पणं भजनम्‌ । 

दो प्रकार की उपासना और बताई गई है । सतत शास्त्राभ्यास-रूपा श्रौर 
ध्यान-रूपा । अधिकारी-भेद से उपासना अश्रपनाई जाती हे । 

इनके साथ हो तारतम्य-परिज्ञान तथा पंचम भेद का ज्ञान होना श्रावश्यक 
हैँ । जगत्‌ के समस्त पदार्थ एक-दूसरे से बढ़कर हें, ज्ञान-सुखादि का श्रवसान 
भगवान्‌ में ही होता है, यही तारतम्प-ज्ञान है । ईइ्वर-जीव, ईइवर-जड़, जीव- 
जड़,जीव का दूसरे जीव तथा जड़ का दूसरे जड़ से भेद पंचम भेद कहलाते हैं । 

इन सब साधनों को करते-करते भगवान्‌ के प्रति निर्मल प्रीति श्रर्थात्‌ 
“अमला भक्ति प्राप्त होती है । श्रमला भक्ति के पहचचात्‌ भगवान्‌ का श्रनुग्रह 
मिलता है, जो मुक्ति का कारण होता है । 

स्वरूप-घटक आनन्द का प्रतिह्वन्द्रि सम्पर्क-रहित श्रावरशा-शून्य साक्षात्कार 





१, "मोक्षइचविष्णु प्रसादमन्तरेण न लम्यते', ३३ पृष्ठ ११३ (स० द० सं०)। 
२. 'पूर्णा प्रंज्ञा-दर्शन' (स० द० सं०) १७॥ 


भक्ति-सम्बन्धी दार्शनिक सम्प्रदाय डे 


जीव का मोक्ष है ।" मोक्ष चार प्रकार का होता है-- (१) कर्मक्षय, (२) 
उत्कान्ति, (३) श्रचिरादि श्रौर (४) भोग। कर्म-क्षय होने के पश्चात्‌ विश्व से 
विशेष रूप में श्रलग होने को उत्क्रान्ति कहते हैं ॥ तथा संसारी लोगों से भिन्‍न 
जीवन-पद्धति को अ्रचिरादि-मार्ग कहते हें ॥ भोग-मुक्ति चार प्रकार की है-- 
(१) सालोक्य, (२) सामीष्य, (३) सारूप्य, (४) सायुज्य । 

भगवान्‌ में प्रवेश करके उन्हीं के शरीर से आ्रानन्द-भोग करना सायुज्य 
मुक्ति है ।* मुक्त पुरुष के श्रधिकारानुसार श्रानन्द की प्राप्ति होती है, जिसे 
प्रानन्द श्रनुभूति का परस्पर तारतम्य कहते हैं । ज्ञानादि की उच्च श्रवस्था- 
नुसार श्रानन्द की प्राप्ति होती हैं । यह सिद्धान्त माध्व-सम्प्रदाय में श्रपनी 
विशेषता रखता है । 


४. | ३. 
श्री निम्बार्काचार्य का देताईतवाद 

ब्रह्म भ्रह्देत, अविभक्त और सदा निविकार है । वह सर्वशक्तिमान्‌, सर्वजञ 
तथा सब गुरों का प्राश्रय भी है । “निम्बाक के मत में ब्रह्म की कल्पना सगूण 
रूप से की गई है ।” 

यद्यपि ब्रह्म निविकार है, तथापि माया के कारण उसका स्वाभाविक 
अ्रानन्द भ्रनन्त रूपों में भ्रनुभूत होता है । ब्रह्म में ऐसा सामर्थ्य हे कि वह भ्रपने 
को श्रविकृत और श्रविभक्त रखते हुए नाना रूपात्मक पदार्थों में उत्पन्न फरके 
श्रानन्द का उपभोग कर सकता है। 

ब्रह्म हो इस सृष्टि का उपादान और निमित्त कारण हैँ उसके श्रनन्त 
व्यक्त रूपों का नाम विश्व हे । रामानुज के ही श्रनुसार इनके ईदवर चित्‌- 
अचित्‌ युक्त हें । सृष्टि के समस्त अ्रनुभवगम्य पदार्थों में नारायण बाहर-भीतर 
व्याप्त हें ।* परमात्मा के ही परब्रह्म, नारायण, भगवान्‌, कृष्ण, पुरुषोत्तम 
श्रादि नाम हैँ । जीव श्रपनी जोव दशा में परमात्मा का पूर्ण श्रंश हे, परन्तु 
उसका परमात्मा से श्रभेद्य सम्बन्ध हैं । “उनकी सम्मति में जीव अवस्था-भेद 
से ब्रह्म के साथ भिन्न भी है और अभिन्न भी ।”“ इसीलिए इनके सिद्धान्त 





१. “कल्याण वेदांतांक' पृष्ठ ५१। 

२. “भारतीय दर्शन,' श्री वलदेव उपाध्याय पृष्ठ ४६३ । 

३, “यच्च किचिज्जगत्यस्मिन्‌ दृष्यते श्रूयतेषि वा । 
अंतर्वहिश्च॒ तत्‌ सर्वे व्याप्त नारायण: स्थित: ।”! 
वही । 


५. “भारतीय दर्शन', लेखक श्री वलदेव उपाध्याब, पृष्ठ ४८७ । 


डद मद्दाकवि सूरदास 


को भेदाभेद या द्वंताईंतवाद कहते हें ॥ ऊपर जीव परमात्मा का अंश कहा गया 
है, वहाँ श्रंश का श्र्थ ग्रवयव या विभाग नहों, वरन्‌ शक्ति-रूप है ।" 

ईइवर एक ही साथ संसार के सम्पूर्ण पदार्थों को देख सकता है इसलिए 
ईइवर सर्व-द्रष्टा है। जब ईइवर सब पदार्थों को अलग-अलग करके दिखाता है 
तब ईइवर की संज्ञा जीव होती है । ईश्वर और जीव विभिन्‍न रूपों में ब्रह्म 
की चिच्छक्त के प्रत्यक्षोकरणा हैं । ईश्वर ज्ञान-स्वरूप है । वह इन्द्रियों की 
सहायता के ब्रिना किसी भी विषय का ज्ञान प्राप्त करने में समर्थ हे । परन्तु 
जीव की दृष्टि सदोष होने से वह पदार्थों को एक-एक करके देखता हैं । उसके 
ज्ञान में एक के पहचात्‌ दूसरा पदार्थ श्राता है, इसलिए वे उसे जीते, मरते श्र्थात्‌ 
परिवतंनशोील दिखाई देते हें, परन्तु ईश्वर के ज्ञान में वे सदा वर्तमान 
रहते हैं । 

ईइवर और जीव के चित्त में कभी परिवर्तन नहों होता, किन्तु संसार में 
अनन्त रूप होने के कारण इन खूवों के द्रष्टा जीव भी अनन्त हैं । ईश्वर सावं- 
भौम है, परन्तु जीव अ्रणणु रूप होकर समस्त पदार्थों में निवास करके श्रपने- 
श्रापको अ्रनुभव का विषय बनाता हे । जीव कर्ता है । प्रत्येक दक्ा में जीव में 
करत त्व का सद्भाव है । संसारी दश्ञा में कर्ता होना अ्नुभवगम्य है । परन्तु 
मुक्त होने पर भो श्रतियाँ उसे कर्ता बताती हैं। 

चेतना-विहीन पदार्थ को अ्चेतन कहते हैं । यह ठीन प्रकार का है--(१) 
प्राकृत--प्रकृति से उत्पन्न जगत्‌ । (२) श्रप्राकृत--प्रकृति से परे वेकुण्ठ श्रादि 
(३) काल--यह जगत्‌ का नियामक होने पर भी ईइवर से नियम्य है ।* 

नीचे के विवेचन में ब्रह्म के रूप बताये गए हें:-- 

(१) पर अमू्ते--परम अक्षर तत्व । यह अवस्था सर्वथा निरपेक्ष है, 
इसमें स्वगत सुधासिधु में ही निमज्जन है । 

(२) अपर अमूते--यही ईइवर है जो सर्व द्रष्टा श्रौर सब शक्तियों के 
उद्भव हैं । इस दक्ा में ब्रह्म को ईश्वरत्व के साथ सम्पूर्ण सृष्टि का भाव 
रहता है । 

(३) पर म॒ते--इसे हिरण्य-गर्भ भी कहते हैं । यह वह स्वरूप है जो 
समस्त संसार को धारण करता है श्रौर व्यक्त रूपों का मूल स्रोत है । 

(४) अपर मूर्त--यह जीव रूप है। इसमें रूप, रस, गंध, स्पर्श श्रौर शब्द 


१. “अम्रंशों हि शक्ति रूपो ग्राह्म” २।३।४२ (पर वेदान्त कीस्तुभ) । 
२, 'दशइलोकी' ३ । है 


भक्ति-सम्बन्धी दार्शनिक सम्प्रदाय छ६ 
की यथा-क्रम व्यक्तिगत श्रनुभूति होतो है । 

भगवान्‌ के प्रसाद से, श्रनावि काल से माया से बुःखित जीव को सच्चे 
स्वरूप का ज्ञान प्राप्त हो सकृता है ।' प्रपत्ति के द्वारा भगवद्‌ श्रनुग्रह जीवों 
पर होता है। झनुग्रह के फलस्वरूप भगवान्‌ के प्रति उत्कट प्रेम का प्राविर्भाव 
होता है, जिससे फिर भगवदु-साक्षात्कार होता है । जोव भगवदुू-भावापन्न 
होकर समस्त क्लेशों से मुक्त हो जाता है। जीव का जब तक शरीर से सम्बन्ध 
है, तब तक भगवद्‌-भावोत्पत्ति अ्रसम्भव होती है, श्रतएवं जीवन्मुक्ति की दशा 
भी श्रसम्भव है ।* 

मोक्ष-दर्ा में जीव ब्रह्म से भ्रभिन्‍्न होने पर भी अपने स्वरूप की भ्राष्ति 
फरता ह्‌ हे हु 

“स्वेन रूपेणाशिनिष्पद्मते । छा० ८-रे-४ 

इस दक्षा में उसका व्यक्तित्व स्वतंत्र रहता हूँ । मुक्ति की अ्रवस्था में जीव 
करत त्व की सत्ता नहों खोता, ऐसा श्रुतियों का बचन है ।* 

उपासना पक्ष में इनके सम्प्रदाय को सनक-सम्प्रदाय कहते हैं । इसमें राधा- 
कृष्ण की युगल मूर्ति की उप!सना होती है । निम्बार्काचार्य की लिखी दशइलोकी 
भ्रथवा वेदांत कामधेनु है। इसमें राघाकृष्णा का स्वरूप एवं उपासना की 
सम्पूर्ण प्रक्रिया दी है। 

श्रीकृष्ण केवल स्मरण -मात्र से भ्रविद्या-पर्यन्त समस्त भ्रनर्थों के हरने बाले 
हैं, इसीलिए वे हरि हैं । वे अ्रविद्या, श्रस्मिता, राग-हेब, श्रभिनिवेश्ञादि दोषों से 
निरत हैं । वे सम्पूर्ण दोषों से रहित सत्य-स्वरूप ज्ञान स्वरूप हैं । वे कल्याणीय 
गुणों की राश्षि हें प्र्थात्‌ मोक्ष-दान, भ्रनन्त, अ्रचिन्त्य, स्वाभाविक सम्पूर्ण ज्ञान, 
शक्ति, बल, ऐश्वर्य, तेज श्रादि से युक्त हैं । 

वे व्यूहांग श्रर्थात्‌ नूसिह-नारायण आदि व्यूहों के श्रंगी हें । श्रीकृष्ण स्वयं 
ब्रह्म हैं । भगवान्‌ श्रीकृष्ण के शेष सब श्रंग हें। वे कारणों के कारण, ईइवरे- 
इबर, देवों के देव ब्रह्म €द्रादिकों के गुरु और उन्हें उत्पन्न करने वाले हैं । बे 
कमल-नेत्र-मुमुक्षुओं को वरेण्य श्रर्थात्‌ स्वीकार करने योग्य हैं ।९ 


3७७ 


श्री राधा की उद्भावना भागवत्‌ ग्रन्थ में नहों हुई है । वे कालान्तर के 





१. 'दहाइलोकी' ३ । 
२. वेदांत रत्न-मंजूषा' दश श्लोकी के & वें इलोक पर टीका। 
४ ३. पर वेदांत कौस्तुम १४२१ । 
* ४८ दश इलोकी ४। 


के मद्दाकवि सूरदास 


पुराणों में श्रीकृष्ण की प्रेयसी और आ्राराधिका के रूप में श्राई हें ॥ तभी से राधा- 
कृष्ण की उपासना का प्रारम्भ समभना चाहिए। परन्तु सम्प्रदायों में उनका 
ग्रहरा इन आ्राचार्यों के पश्चात्‌ ही होता हैं । राधा का इन परवर्तोा उपनिबदों 
ब पुराणों में क्या स्थान है, इसे देखते हुए हम निम्बार्क की राधा का भी 
स्वरूप देखेंगे । 
श्रीमद्भागवत्‌ में राधा का नाम नहीं श्राया है । कुछ विद्वान्‌ भागवत्‌ के 
द्वितीय स्कन्ध के एक इलोक में राघा का नाम आया बताते हैं ।१ 
“स्कन्द पुराण के भागवत्‌-माहात्म्य सें राधा का स्वरूप व्शित है। श्रात्माराम 
श्रीकृष्ण है * श्लौर श्रीराधा उनकी आ्रात्मा है । आत्मा राधा में श्रीकृष्ण श्रात्मा- 
राम नित्य रमणा किया करते हैं। “यद्यपि श्रीकृष्ण सदा ग्रात्माराम ही हें 
प्र्थात्‌ राधा के सिवा अन्यत्र कहीं उनका स्मरण नहीं है तथापि गोपियों के 
साथ रमणा करने लगे ।”3३ इस सबका तात्पर्य यही है कि राधा कृष्ण को 
श्रानन्‍्द देने बाली हें । वे उनकी आत्मा होने के कारण श्रीकृष्ण से भ्रभिन्‍न हैं। 
राधिकोपनिषद्‌ में राधा और कृष्ण को एक-दूसरे की सेवा करने वाल, 
फहा है ।* राघा को श्रीकृष्ण की ह्लादिनी शक्ति बताया है। इसी उप- 
निषद्‌ में श्रागे चलकर लिखा है--“इन राधिका के शरीर से ही गोपियां, 
श्रीकृष्ण की महिषियाँ और लक्ष्मीजी हुई हैं | वे राधा श्रौर कृष्णा रससागर श्री 
महाविष्ण्‌ के एक शरीर से ही क्रीड़ा के लिए दो हो गए हैं । ये श्री राधिकाजी 
भगवान्‌ हरि की सर्वेश्वरी, सम्पूर्ण सनातनी विद्या और प्राणों की अधिष्ठात्री 





१. “नमोनमस्तेःस्त्वृषभाय सात्वतां विदूर काष्ठाय मुहुः कुयोगिनाम्‌ । 
निरस्त साम्या विषयेन राधसा स्वधामनि ब्रह्मरि रंस्थते नमः ॥” 
('कल्याण', श्रीकृष्णांक, पृष्ठ २७०) 
२. “भ्रात्मा तु राधिका तस्य तयेव रमणादसो । 
भ्रात्माराम इतिप्रोक़तो मुनिभिग्‌ ढ़ वेदिभि: ॥” 
+ ः नः 
“झआात्मारामस्य कृष्एस्य प्रुवमात्मास्ति राधिका । 
तस्यादास्य॒प्रभावेन विरहोस्मान्न संस्पृशेत्‌ ॥” 
३. “श्री राघा रहस्य, ले० आचार्य श्रीहितरूपलालजी गोस्वामी । 
(“'कल्याण', श्रीकृष्णांक, पृष्ठ ३८१) 
२. “कृष्णेनाराध्यते इति राधा” (राधिक्रोपनिपद्‌ ) 


मक्ति-सम्बन्धी दाशेनिक सम्प्रदाय श्र 


देवी हैँ ।:*: जिस पर उनकी कृपा होती है, परम धाम उनके हाथ में श्रा 
जाता है । इनकी अ्रवज्ञा करके जो केवल श्रीकृष्ण की आराधना करना चाद्दता 
है वह महा मूर्ख है ।”१ 

निंवार्काचार्य की उपास्य श्रीराधा का भी यही स्बरूप है ।* वे श्रीक्षष्ण के 
वामांग में सुशोभित हैं । श्रोकृष्ण की थे श्र्धाज्विनी श्र्धवामांग हैं । वे उनसे 
प्रभिन्‍न हैं । वे श्रीकृष्ण के हो सवृश् सौन्दर्य-सम्पन्न हर्ष से सुशोभित हैं ॥ एक 
ही रस सागर के दो विग्रह सौन्दर्य में भिन्‍न कंसे हो सकते हें ? राधा तो फिर 
कृष्ण की ह्वादिनी तथा प्रारोश्वरी हें । इनकी शक्ति व ऐश्वर्य से गोपियाँ, 
महिषियाँ श्र लक्ष्मी तथा हजारों सख्वियाँ उत्पन्न होकर सेवा करती हैं : 

“सखी सहस्ने परिसेवितां सदा ” दश इलोकी ॥ 

जो भी कोई इनका प्रेम पूर्वक स्मरण करता है उनकी सकल कामनाएँ पूर्ण 
हो जाती हूँ, परम घाम उसे प्राप्त हो जाता हैँ ।? 

आचार्य का कहना है कि इन्हों श्रीराघा-कृष्ण को निरन्तर भजना चाहिए। 
जो कर्मरूप बन्धन से छूटकर नित्य मुक्त श्रवस्था में रहने का इच्छुक है, ऐसे 
मुमुक्षु के लिए गंगा-प्रवाहवत्‌ (निरन्तर) श्रोकृष्णा सहित श्रीराधिका उपासनोय 
हूँ ।४ श्रीराधाकृष्ण के चरणारविन्दों को छोड़कर जीव की श्रन्य कहीं भी गति 
नहीं । वे चरणरविन्द ब्रह्मक्षिवादि से वन्दित हैँ : 

“नान्या गति: क्रष्णपदारविन्दात्‌ संदृष्यते ब्रह्मशिवादिवंदिदात्‌ ।'” 
(दशइलोकी ८) 
परम तत्व भगवान्‌ श्रोकृष्ण ब्रह्मादि से चिन्तनोय नहों हें, परन्तु वे भक्तों 


के वश में होकर उन्हीं की इच्छा से चिन्तन-पोग्य सुचित्य विग्रह घारण 
करते हैं।” 


श्री वल्लभाचाय का शुद्धाद्वेतववाद 


वल्लभ विष्णु स्वामी की परम्परा में माने जाते हैँ । नाभा जी ने श्रपनी 





१. “अस्या एवं कायत्यूह रूपा गोप्यो महिष्य श्रीरचेति । ***एतामविज्ञाय य: 


कृष्णाम[राघयितुमिच्छिति स मूढ़तमो मूढ़ तमइ्चेति । (राधिकोपनिषद्‌ ) 
बैदांत कामधेनु', ५। 


“दश इलोकी', ५। 
'दश इलोकी', ६ । 
“ेदान्त कामघेनु', ८। 


हू न नाता 


श्र महाकवि सूरदास 


“भकक्‍्तसाल' में श्राचार्य को विष्णु स्वामी की परम्परा में बताया है ।' विष्णु 
स्वामी के ही दार्शनिक सिद्धान्तों को मानते हुए इन्होंने शुद्धाहैत का प्रतिपादन 
किया। श्री जी० एच० भट्ट बल्‍लभाचार्य को विष्णुस्वामी की परम्परा में नहीं 
मानते ।*१ 

ब्रह्म माया से अलिप्त, अ्रतः नितान्त शुद्ध है। ऐसी माया से अ्रलिप्त ब्रह्म 
श्रद्देत है । अ्रत: इस मत का शुद्धाद्वत नाम यथार्य ही है ।? ब्रह्म उभय लिंग- 
युक्त निगु णा और सगुण दोनों हैं | इन्होंने सर्ववाद स्वीकार करते हुए ब्रहा 
में सवंधर्म विशिष्टित्व माना है। भ्रत: मानवी बुद्धि को बिरोधी मालूम होते 
वाले धर्मों की स्थिति उसमें सम्भाव्य एवं नित्य है । वह छोटे से भी छोटा 
श्रौर महान्‌ से भी महान्‌ है । वह अनेक रूप होकर भी एक है । स्वतन्त्र होने 
पर भी भकक्‍त-पराधीन है । शंकराचार्य ने ब्रह्म के निगु एा रूप को पारमाथिक 
तथा सगुणा रूप को उपासना-योग, व्यावहारिक एवं माया से भासित होने 
वाला रूप माना हैँ । परन्तु वल्लभ का कहना है कि जब ब्रह्म सर्कर्मा और 
सर्वशक्तिमान्‌ हैं, तब वह सर्वकर्ता और सर्वभोक्‍ता भी है। उसका उभय- 
रूपात्मक होना श्रुतिसिद्ध है ।* 

ब्रह्म के तीन स्वरूप हें--(१) झ्राधिदेविक --पर ब्रह्म, (२) आध्यात्मिक- 
भ्रक्षर ब्रह्म, (३) श्राधिभौतिक-जगत्‌ ब्रह्म । जगत्‌ ब्रह्म रूप ही है, क्योंकि कार्य- 
रूप जगत्‌ कारण रूप ब्रह्म से ही श्राविभ[त होता हैँ । बलल्‍लभ सूत्र के आधार 
पर इस सृष्टि को ब्रह्म की आत्मकृति कहा हैं। भगवान्‌ को जब रमरा करने 
की इच्छा होती है, तब वे सत्‌, चित्‌ अ्रथवा आनन्द में किसी एक का या 
एकाधिक का श्राविर्भाव करके जीव और जड़ की उत्पत्ति करते हैं । इस व्यापार 
में क्रीड़ा की इच्छा ही प्रधान कारण है, माया नहीं । सृष्टि के उत्पादन में 
१ “ग्राचरज हरिदास अतुलबल आनंद दाइन । 
तिहिं मारग बललभ विदित प्रयु पधित पराइन ॥भक्तमाल॥ 
"पु ग्ाढ <णावरटगा 9 #छटला ऐज्ञागप्चएछवाय दात॑ ५३॥बणीि४- 
ला प्क्क क्ा0, पीटाणार 96 ब८०९एढत ७5 ॥9007क्‍6- 
ब]7 बाते एग650्ञांलव]ए 606८९? [6 णिएाल' 706 णा 
एबगाए एव ग्रावे ँ३्शाबलावाए4,/ फए कर्ण, 5. पि. 
रब जे, 3, 89 07] (0०णरालिष्य०९, 09५०८. ] 
३. «“शुद्धाद्वेत मार्तड” २७ । 
. «उभय व्यपदेशात्‌ त्वेहिकुण्डलवत्‌” (ब्रा० स० पर अणा भाष्य ३।२।२७ ) 





न 


भक्ति-सम्बन्धी दाशेनिक सम्प्रदाय डरे 


बल्लभ का श्राविर्भाव-तिरोभाव का सिद्धांत विलक्षण हैं। 

ब्रह्म श्रपनी 'संधिनी' शक्ति द्वारा 'सत्‌' का 'संवित' द्वारा “चित' का तथा 
ह्वादिनी' द्वारा आ्रानन्द' का आविर्भाव करता है। श्रक्षर ब्रह्म में श्रानन्वांश का 
थोड़ा तिरोधान रहता है, पर पुरुषोत्तम श्रानन्द से परिपूर्ण रहता हैं। वह इन 
तीन गणों से प्रकाशित रहता है । जीव में श्रानन्द को छोड़कर बाकी दो का 
प्राविर्भाव रहता है। जड़ में केवल 'सत्‌' का श्राविर्भाव रहता है, चित्‌ और 
आ्रानन्द का तिरोभाव रहता है ।' 

इस तरह जीव को मोहने वाली या बन्धन में डालने वाली माया-जेसी 
वस्तु वल्‍लभ को मान्य नहीं । जीवात्मा ब्रह्म ही है, केवल उसका प्रानन्द स्वरूप 
भ्राबृत रहता है । इस प्रकार प्रात्मा और परमात्मा के शुद्ध श्रद्ेंत भाव का 
प्रतिपादन करने से भी वल्‍लभ का सिद्दान्त शुद्धाइंत कहलाता है । 

जीव के श्राविभू त होने का कारण भगवान्‌ की रमणा करने की इच्छा हैं । 
श्रतः जीव भगवत्स्वरूप है । जोव भगवान्‌ से उसी प्रकार निकला है जि 
श्रग्नि से विस्फुल्लिग । श्रुतियाँ भी इसी तत्व का प्रतिपांदन करती हूँ ।* रे 
और ब्रह्म में अ्रभेद है। ब्र्म और जीव विभु होने से श्रतनन्‍्य है । जब ही 
ब्रह्म भाव प्राप्त कर लेता है, तब वह विभु हो जाता है । ब्रह्म सूत्र' के अ्रवृसा' 
जीव ब्रह्म से श्रनन्य होगे पर भी ब्रह्म अधिक होने के कारणा जीव ब्रह्म ऐे 
भिन्न हूं ।* केवल ऐश्वर्य के तिरोधान से होत, श्री के तिरोबान से दीन या 
विपत्ति-प्रस्त, ज्ञान के तिरोधान से शरीर में श्रात्मबुद्धि, तथा आनन्द के तिरो- 
घान से दुःख को उपाधि को प्राप्त होता है । उसमें जब इनका श्राविर्भाव हो 
जाता हूँ तब वह सच्चिदानन्द स्वरूप हो जाता हे । 

जीव नित्य हैँ । उसकी उत्पत्ति नहीं होती। श्रुतियों में जोव का व्यूच्चरण 
होना कहा हैँ । जोब श्रणु हे इसके प्रतिपादनार्थ बल्‍लभ ने एक “अ्रणुभाष्य' 
लिखा हू । शंकर जीवात्मा को ज्ञान स्वरूप मानते हें परन्तु बललभ उसे ज्ञाता 
मानते हें । 

शंकराचार्य ने जोव को ब्रह्म के समान श्रकर्ता भ्रभोक्‍ता माना हूँ । परन्तु 
बललभ जोब को कर्ता श्रौर भोकता मानते हुए भी उसे दुःख से परे मानते हैं । 

चल्लभ ने जीव तीन तरह के माने हें-(१) शुद्ध जीव की वह दशा, जिसमें 


« 'प्रमेय रत्नाणंव', पृष्ठ ७-६ । 
२. “यथाग्ने: क्षुद्रा: विस्फुल्लिगा:” । 
३. ब्रह्म सूत्र', २१रस्त 


श्ड्ट मद्दाकवि सूरदास 


श्रानन्दांश का तिरोभाव हो, पर श्रविद्या से सम्बन्ध न हो, शुद्ध कहलाती है। 
(२) संसारी श्रविद्या से सम्बन्ध हो जाने पर जीव संसारी कहलाता है। ये 
इंव श्रौर अधुर दो तरह के हैं। (३) मुक्त--इनमें कुछ जीव-मुक्त होते हें 
तथा कुछ मुक्त । 

जगत्तत्त्व के वेदान्त में श्री वल्‍्लभाचार्य ने श्रविक्ृत परिण्यामवाद का 
प्रतिपादन किया हूँ । जिस प्रकार कामधेनु, मंत्र, कल्पवृक्ष श्रादि पदार्थों में से 
नाना प्रकार के पदार्थ उत्पन्न हो सकते हें तथापि वे विक्ृत नहों होते, उसो 
प्रकार ब्रह्म में से यह जगत्‌ उत्पन्न हुआ हे फिर भी ब्रह्म में कोई विकृति नहीं 
ग्राती । 

इस तरह जगत्‌ का न तो नाश ही होता है और न उत्पत्ति, वरन्‌ उसका 
श्राविर्भाव और तिरोभाव होता है। जब वह हमारे अनुभव में रहता है तब 
उसका श्राविर्भाव माना जाता हूँ तथा श्रनुभव के परे होने से तिरोभाव।* जगत्‌ 
झसे कहते हें जो ईश्वर की इच्छा व विलास से श्राविभृत हो । परन्तु श्रविद्या 
के प्रभाव से कल्पना तथा ममता द्वारा जीव जो पदार्य निरम्नित करता है उसे 
संसार कहते हैं। श्रतः ज्ञान होने पर संसार का तो नाश हो जाता है परन्तु 
जगत्‌ ब्रह्मरूप होने से नष्ट नहों होता ।* वह ब्रह्म श्रौर जीव के समान नित्य है । 

बल्‍्लभाचार्य का शुद्धाह्ंतवाद भक्ति-साधन-मार्ग में पुष्टि-मार्ग कहलाता 
हैं । “पोपणां तदनुग्रह:” के श्राधार पर इस मार्ग का साधक भगवान्‌ के अ्रनुग्रह 
से पोषित होता है । उसका एक-सात्र श्रवलंब यही पोषण रहता है । इस मार्ग 
की श्रावश्यकता को समभाते हुए बल्‍लभ ने 'क्रृष्णाश्रय' नामक प्रकरण में देश 
काल की विपरीत दशा का वर्णान किया है जिसमें वेद मार्ग श्रथवा मर्यादा मार्ग 
का श्रनुसररा उन्हें श्रत्यन्त कठिन दिखाई पड़ा । 

इस परिस्थति में भागवत्‌ की प्रेम-लक्षणा भक्तित के प्रचार द्वारा ही लोगों 
के कल्याण-मार्ग की श्रोर श्राकषित होने की सम्भावना भ्राचार्य जी को दिखाई 
पड़ी ।? “उन्होंने भक्तित को ही मुक्ति का एक-मात्र साधन मानकर” श्रपने 
बेदांन्त में इसका विचार किया है श्लोर सिद्ध किया हे कि कलि में ज्ञान शोर 


१, “विद्वन्मंडन”, पृष्ठ ७। 

२. “प्रपंचों भगवत्कार्ये स्तद्रूपों माययाभवत्‌। 

संसारस्य लयो मुक्‍तो न प्रपंचस्य कहिचित्‌” (कल्यारा वेदांतांक पृष्ठ २६१ 
से उद्धत) । 

'सूरदास', पं० रामचन्द जी शुक्ल, पृष्ठ ११८, ११६ । 


ब्ए 


भक्ति-सम्बन्धी दाशनिक सम्प्रदाय भर 


कर्प से ब्रह्म-प्राव्ति के साधन नष्ट हो गए हैं श्रौर भक्ति-मार्म भ्रथवा भग- 
बच्चरणा-माए्ँ ही ब्रह्म-प्राप्ति हो सकता है ।१ 

ज्ञाननिष्ठा तदा ज्ञेया सर्वज्ञों हि सदा भवेत्‌ । 

कर्मनिष्ठा तदा ज्ञेया यदा चित्तं प्रसीदति ॥ 

भक्ति निष्ठा तदा ज्ञेया यदा कृष्णः प्रसीदति ॥ 

जपे भगवान्‌ के भ्राधिदेविक श्रादि तीन रूप हैं, बसे हो उसे प्राप्त करने के 
तीन मार्ग हैं - (१) श्राधिभौतिक कर्म मार्ग कहलाता है, (२) श्राध्यात्मिक 
को ज्ञान मार्ग कहते हैं, और (३) श्राधिदेविक भक्ति मार्ग है। ज्ञान से प्रक्षर 
ब्रह्म की उपलब्धि होती है, परन्तु भक्ति ही एक मार्ग है जिसके द्वारा परब्रह्म 
सच्चिदानन्द पुरुषोत्तम की प्राप्ति होती है। श्रक्षर गणितानन्द है श्रौर पुरुषोत्तम 
पूर्रानस्द । ज्ञानी का सोक्ष दुःख का भ्रभाव है, भक्त का मोक्ष परसानन्द की 
प्राप्ति है । भक्ति या पुष्टि मार्ग साक्षात्‌ पुरुषोत्तम के शरीर से निकला है । 
भगवान्‌ के चरणार॑विदों को भक्ति सर्यादा-भक्ति है, मुखारविद की पुष्टि- 
भक्ति है। 

जीवन को साधना मानते हुए जीव तीन तरह के हँं-- 

(३) पुष्टिमार्गीय--या भक्ति-सार्ग पर चलने वाले । 

(२) मर्यादासार्गी य--वेद-प्रतिपादित कर्मों श्रोर ज्ञान का संपादन फरने 
वाले । 

(३) प्रवाह मर्गीय--संसार या लोक के प्रवाह में पड़कर लोकिक सुखोप- 
भोग के लिए प्रयत्न करने वाले । इनमें पुष्टिमार्गी ही सर्वश्रेष्ठ हें, जो भजन- 
कीतंन भ्रादि हृदय से प्रेरित होकर करते हें, शास्त्र-श्राज्ञा-पालनार्थ नहीं । 

इस तरह इन मार्गों पर चलने वाले जोवों का वर्गीकरण भी किया 
श्या है । 

१. पुष्ट जीव--ये केवल भगवान्‌ का भरोसा रखते हैँ । ये भगवान्‌ के 
आननन्‍्दांश से श्राविर्भूत होते हें और पुरुषोत्तम की सीमा-सृप्टि में प्रवेश 
करते हैं । प 

२, मर्यादा जीव--थे श्रपने योगक्षेम आदि के लिए वेद-विधियों पर 
भरोसा रखते हैं । ये भगवान्‌ के चिद्‌ अंश से प्रकट होते हैं । इन्हें वेदोवत मोक्ष 
की प्राप्ति होती हैं ।१ 

३, प्रवाह जीव--ये भगवान्‌ के सदु-अंश से उत्पन्न होते हैं | ये पर- 
१. कल्याण वेदातांक , पृष्ठ २६१। 

२. 'प्रमेय रत्नाणंव', पृष्ठ १६ ॥ 





४६ मद्ठाकवि सूरदास 


मेश्वर के मन या संकल्प से प्रेरित होते हें । इन जीवों को असुर कहा गया हैं। 
ये दुर्ज और अज्ञ दो तरह के होते हैं । ग्रज्म केवल ऊपरी तौर से असुर रहते 
है । वे दुज्ञों का अनुसरण करते हैं और सुसंस्कार प्राप्त होने पर उनका असुरत्व 
दूर हो जाता है । रत: दुर्ज़ प्रकृति से असुर होते हैं । ये मायिक होते हैं और 
माया ही में लीन होते हें । एक तरह के और जीव होते हैं, जिनका कोई स्थिर 
स्वरूप नहीं । ये जैसो संगति म पड़ते हैं, वेसे बन जाते हैं। इन्हें सम्बन्धी जीव 

हते हैं । 
सिश्र पुष्टि जीव--पुष्टि जीव कभी-कभी लौकिक और बैदिक प्रवाह में 
पड़ जाते हैं, तब वे मिश्र-पुष्टि-जीव कहलाते हैं । परंतु इनका कल्याण नहीं 
होता । वे सहज वे५्णाव होते हैं । वे वैदिक और लौकिक कर्म निष्काम भाव से 
करते हैं । उनका चरम साध्य भगवत्प्राप्ति ही होता है । 

पुध्टि-भक्ति भी चार प्रकार को बताई गई हैं 

(()प्रवाह-पुष्टि - इसमें सांसारिक कर्मो में फंसे रहने पर भी साधक 
भगवत्प्राप्ति के लिए प्रयत्न करता रहता हे 

(२) मर्यादा पुष्टि--इसमें साधक विषय-भोगों से संयम करके श्रवण- 
कीर्तनादि द्वारा कल्याण-मार्ग पर अग्रसर होता है । 

(३) पुष्टि-भक्ति-- इस मार्ग के साधक कुछ अनुग्रह प्राप्त किये रहते 
हैं तथा भक्त के साथ-ही-साथ ज्ञान-प्राप्ति में लगे रहते हैं | वे तत्त्व-चिंतन से 
भगवान्‌ के नाना विधानों को समभते रहते है । 

(४) शुद्ध पुष्टि-भक्ति--इसमें साधक केवल भगवान्‌ के प्रेम में मग्न 
रहता है । भजन-कीर्तनादि उसके व्यसन हो जाते हैं । वह भगवत्प्राप्ति के लिए 
कोई भो बीद्धिक प्रयत्न नहीं करता । 

भगवान्‌ का जिस पर श्रनुग्रह होत। है उसे पहल भगवान्‌ की श्रोर प्रदृत्ति 
होती है, भगवान्‌ श्रच्छे लगते हैँ तत्यक्चात्‌ बह भगवान्‌ के स्वरूप-परिचयार्थ 
ज्ञान श्राप्त करता है जिसके वाद प्रेपा-भक्तित का उदय होता हूं। इसठी तोन 
भूमियाँ ह-- (१) प्रंस, (२) श्रासक्ति और. (३) व्यसन। व्यसत प्रेम को 
परिपुष्ट दशा है । इस दश। को पहुँवा हुम्र। जक्त चारों मुश्ियों का तिरस्कार 
कर देता है । उसे भीतर-बाहर सव जगह भगवान्‌ दिलाई देते हैं । 

आचार्य ने श्राधिदेविक मार्ग को भक्ति-तार्ग बताया हूं । ब्रह्म का श्राघि- 
देविक स्वरूप परब्रह्म है। परब्रह्म सच्चिदानन्दमय है क्षर से श्रतोत तथा 
अक्षर से उत्तम होने के कारण गीता में परब्रह्म को पुरुषोत्तम कहा है । भ्रन्त- 
यामी पुरुषोत्तम सत्वगुरण विप्णु-रूप से विदव का पालन करता हैँ तथा लोक- 


भक्ति-सम्बन्धी दाशनिक सम्प्रदाय | 


रक्षणार्थ भ्रवतार लेता है । वही रजोगुएमय ब्रह्म उप से उत्पत्ति तथा तमोगुण- 
मय रुद्र रूप से संहार करता है। पुरुषोत्तम की देह सच्चिदानन्दमय है । 
सच्चिदानन्द या सदानन्द का पर्यायवाची कृष्ण है, श्रतः इसको कृष्ण भी कहा 
गया है | इस प्रकार वेदांत में जिसको ब्रह्म, हरि, यज्ञ; स्मृति में जिसे परमात्मा 
प्रौर भागवत में जिसे भगवान्‌ कहा गया है, उसी को शुद्धाढंत सिद्धांत में 
परब्रह्म कृष्ण कहते है ।* 

भगवान्‌ अ्रपने चतुभु ज या द्विभुज रूप में अपने भक्तों के साथ बेकुंठ से 
परेव्यापी बेकुंठ में क्रीड़ाएँ किया करते हैं । भगवान्‌ की शक्तियाँ श्रीस्वामिनी, 
राबा-यमुना श्रादि श्राधिदेविक रवों में यहाँ प्रकट होती हैं ॥ कऋरौड़ा-विस्ता- 
रार्थ पुरुषोत्तम ने नित्य गो-लोक निर्माण किया है, जिसमें नित्य वृन्दावन, 
गोवर्धन, यमुना, पशु-पक्षी, वृक्ष, कुंज शदि हैं । ह 

पुरुषोत्तम अ्रपनी प्रानस्दसयी लीला का प्रानन्द देने के लिए श्रुतियों के 
प्रार्थनानुरूप, कृपायुक्त होकर श्रीकृष्ण के रूप में श्राविभूत हुए। श्रुतियां 
गोवियों के रूप में तथा श्रन्य लीला परिकर भी हुए। इस प्रकार समस्त ब्रज 
गो-लोक रूप में हो गया । 

अक्षर ब्रह्म दो रूप में प्रकट होता है। एक तो पुरुषोत्तम-धाम रूप में, जिसे 
नित्य व्यापी बेकंठ कहते हैँ तथा दूसरा श्रनादि, अनन्त, निर्दिशेष निर्गुरण रूप 
में ॥ यह दूसरा रूप केवल आविर्भाव तिरोभाव को श्रचित्य शक्षित से प्रतीत 
होता है, जिसमें परमात्मा के गुण तिरोहित रहते हूँ पुरुषोत्तम में ही पूर्ण 
आनन्दांश फा भ्रारविर्भाव रहता है । जीव में श्रानदांश का श्राविर्भाव होने पर 
बहू सब्चिदानन्द स्वरूप हो जाता है। भ्रतएव प्राचार्य इसी श्रानन्दांश स्वरूप 
पुरुषोत्तम को वास्तविक ब्रह्म का स्वरूप मानते हैं जो भक्तों को श्रानन्‍्द देने के 
लिए श्रोकृष्ण रूप में पृथ्वो पर अ्रवतार धारण करता है । 

वल्लभ संम्प्रदाय में श्रोराधा श्रोकृष्ण (परम्रह्म ) को ब्रात्म-शक्ति के कारण 
उनसे भ्रभिन्‍न सानो गई हैं । इसलिए पुष्टि-मार्ग के परम आाराध्य देव श्रीनाथ 
जी के साथ भिन्‍न रूप से स्वामिनी का रूप नहीं रखा है । जहाँ कहीं भिन्‍न 
रूप से स्वामिनी का स्वरूप पाया जाता हैं वहाँ मूल आत्म-शक्त के धर्म रूप 
से केवल लीला अनुभवार्थ ।”* आचार्य ने परब्रह्म बालक्ृष्ण का बाल-रूप 
हो उपास्य बताया था। परन्तु झ्ाचार्य के समस्त शिष्यों ने साधुय भाव को 





१, 'परं ब्रह्म तु कृष्ण हि /” (सि० मु०) | 
२, 'सूर निरंय', पृष्ठ २११। 


श्८ महाकवि सूरदास 


भ्रपनाते हुए राधा-कृष्ण को प्रेम-लीलाओं में जितना श्रानन्द प्रकट किया है 
उतना बालकृष्ण में नहीं । 

इस मार्ग में लोकिक ओर वंदिक कर्म-फलों को छोड़कर साधक अपने-आ्राप- 
को भगवान्‌ के चरणों में समरवित कर देता है। यहाँ से उस मार्ग का आरम्भ 
होता है जिसमें साधक का अवलंबन भगवान्‌ की अनुग्रह रूप पुष्टि होती है । 
भक्त अनेक सेवाएँ करता हुआ पंत में समस्त बन्धनों का नाश करके भगवान्‌ के 
स्वरूप के श्रनुभव की क्षमता प्राप्त करता है, तथा लोला-सृष्टि में प्रवेश करके 
श्रपने गन्तव्य स्थल पर पहुँच जाता हे। 

सेवा दो तरह की बताई गई है-(१) नाम-सेवा श्रौर (२) स्वरूप-सेवा। 
स्वरूप-सेवा तनुजा, वित्तजा और मानसी होती है। वित्तजा सेवा के कारण 
बड़े-बड़े वेभवयुक्त पूजा-विधान, ५६ पक्‍वान्नों के नंवेद्य, बृहद्‌ उत्सव श्रादि 
होते हें। मानसी सेवा भी दो तरह की हं-(१) मर्यादा मार्गीय में काम-क्रोध।दि 
के संयम में बड़े कष्ट होने के उपरांत फल मिलता हूँ तथा (२) पुष्टिमार्गोय 
में प्रारम्भ से भगवान्‌ के अ्रनुग्रह की भक्त कामना करता हूँ । उन्हीं पर निर्भर 
रहने के कारण निश्चिन्तता से बिना कष्ट किये फल-प्राप्ति करता है। इस 
सार्ग में वंदिक यज्ञ-्यागादि के स्थान पर भाव-पुजा का विधान है। पूजा 
शास्त्रीय विधियों से होकर लोकिक भाव-पद्धति पर की जाती है । इस तरह 
श्राचार्य ने श्रत्यन्त सुखी श्राडम्बर-हीन भक्ति-पद्धति की स्थापना की । 

इसमें ब्रह्म-सम्बन्ध या श्रात्म-निवेदन भी होता है, जिसमें साधक को 
श्रपनो सर्वश्रेष्ठ वस्तु, यहाँ तक कि शरीर तक का समर्पण कर देना पड़ता हैँ। 

, बल्‍लभ-सम्प्रदाय में गोसाइयों को श्रीकृष्ण का स्वरूप समभा जाता है, इसलिए 
. प्लात्म-समर्पण गोसाइयों के प्रति भो किया जा सकता है। 


३ 
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भक्तिकालीन कविधों के व्यक्तिगत जीवन की घटनाएँ श्राज बहुत कप्त 
ज्ञात हें | भक्ति-काल के कवि केवल कवि ही नहीं थे, वे श्रपने श्राराध्य देव 
के महान्‌ प्रेमी भक्त ये। उनकी प्रेम-तन्मयता की पराकाष्ठा उच्च कोटि 
की थी, उन्हें श्रपने विषय में कहने का जीवन-भर श्रवकाश ही न मिला । उनका 
व्यक्तित्व श्रौर स्वार्थ श्रपने प्रिय द्वारा निर्मित सृष्टि के कश-करा में व्याप्त हो 
गया था। उनके संसर्ग में श्राने वाले व्यक्तियों ने भो उनकी जीवनी बहुत ही 
कम लिखी है। 

यही बातें हमारे चरितनायक “सूर सागर' के रचयिता सूरदास जी के जीवन 
के सम्बन्ध में चरितार्थ होतो हैँ । सूरदास जी ने श्रपने विषय में भ्रपने ग्रन्थों में 
कुछ विद्येब नहों कहा हैँ। कहीं-कहीं जो कुछ उल्लेख श्राये हूँ, वे प्रसंगवश 
झा गए हैं । परन्तु इन उल्लेखों को पढ़कर हम निश्चित रूप से यह नहीं कह 
सकते फि थे वाक्य उन्होंने श्रपने लिए कहे हें श्रथवा उनमें उन्होंने साधारण 
जन की सनोवृत्ति का परिचय दिया है। 

उनकी रचनामरों के झ्रतिरिक्‍त श्रन्य लेखकों द्वारा लिखी रचनाओं में भी 
सुरदास जो की जीवन-घटनाएँ योडी-बहुत मिल जातो हैं । इसमें गो० गोकुल- 
नाथ जी लिखित “८४ वेष्णवों को वार्ता', “अष्ट सखान की वार्ता, हरिराय- 
कृत “भाव प्रकाश' शोर मियांसिंह्‌ का “भक्त विनोद! श्रादि हूँ । 


जन्म-तिथि 
सूरदास जी की जन्म-तिथि पर हम विचार करें तो उसका उल्लेख किसी 
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भी ग्रन्थ में नहीं है । स्वयं सूरदासजी ने भी इस विषय में कुछ नहीं कहा है । 
'सुर सारावलो' के १००२ वें पद में आयु-सम्बन्धी एक पंक्ति मिलती है तथा 
“साहित्य लहरी' के एक पद में इसी ग्रन्थ के रचना-काल का निर्देश किया गया 
है, जो दृष्टकूट रूप में होने के कारण विवाद का विषय बना हुम्रा हैँ। 
उपयु क्त दोनों उल्लेखों को लेकर विद्वानों ने सूरदास की भिन्‍न-भिन्‍न जन्‍्म- 
तिथियाँ निश्चित की हें । 

'सूर सारावलो” का पद हैं : 

गुरु परसाद होत यह दरसन सरसठ बरस प्रवीन । 
शिवविधान तप क्रियो बहुत दिन तऊ पार नहिं लीन ॥ 

इस पद के आधार पर समस्त विद्वान्‌ 'सुर सारावली' की रचना के समय 
सुरदासजी की आयु ६७ वर्ष निश्चित करते हें। परन्तु श्री मुन्शीराम हार्मा 
अपना भिन्‍न मत प्रकट करते हूँ । उसका कहना हे कि इन पंक्तियों के कुछ 
पहले व पद्चात्‌ झ्राई हुई पंक्तियों को साथ पढ़ने से उपयुक्त पंक्तियाँ 'सूर 
सारावली' की रचना के समय की नहों मालूम होतीं । ञ्राचार्य जी से दीक्षित 
होने पर सूरदासजी को जब श्रीकृष्ण जी के दर्शन हुए थे तब की लिखी मालूम 
होती हूँ; वे पीछे से 'सारावली' में संग्रहीत कर ली गई होंगी ।* 

निवेदन है कि 'सुर सारावली' क/ उपयु कत पद दीक्षा के समय का बनाया 
हुआ नहीं मालूम होता । सर्वप्रथम तो यही कहा जा सकता हैँ कि उसका 
उल्लेख ८४ वेष्णवों की वार्ता' में कहीं नहीं है, जो सुर-प्रावार्थ-मलन वर्णन 
करने वाला एक-सात्र प्रामाणिक ग्रन्थ हूँ । वार्ता में छित्रा € कि आ्राचार्यजी 
की विशेष कृपा होने पर सुरदासजी को दो अवसरों पर नमबद्‌-लीलाओं का 
बशन हुआ । इस शभ्रवसर पर सूरदास जी ने जो पद ग।प्रे हुँ उनका उल्लेख 
वार्ता में किया हुआ है । इसमें 'सूर साराबली' की ज्त पंक्तितयाँ कहीं भी 
नहीं दिखाई देती | यथा:-- 

“तब सूरदासजी ने भगवल्लीला वर्णन करी । ग्रनुक्रमणिका ते सम्पूर्ण 
लीला फुरी सो क्यों जानिये । दशम स्कन्ध की सुवोधिनी में मंगलाचरणा को प्रथम 
कारिका किये हें“ और ताही समय श्री महाप्रभु के सन्निधान पद किये। 
सो पद । राग बिलावल । “चक्ई री चलि चरणा सरोवर जहां न प्रेम वियोग।' 
यह पद सम्पूर्ण करिके सूरदास जी ने गायो ।पाछें सूरदास जी ने नन्‍्द 
महोत्सव कीयी । सो श्री झआ्राचार्य महाप्रभून के आगे गायो । राम देन गन्धार । 





2 'सूर-सौरभ', पृष्ठ ६, भाग १। 
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अज भयो महर के पूत जब यह बात सुनी (४7 * “वबादें श्री श्राचार्य जी महा- 
प्रभून ने सूरदास जी को पुरुषोत्तम सहस्न नाम सुनायो तव सूरदास जी को 
सम्प्रण भागवत स्फुरना भई। पाछें जो पद कियो सो श्री भागवत प्रथम 
स्कन्ध ने द्वादश स्कन्घ ताई किये ।/* 

'सुर सारावली' का धगुरु-परसाद' वाला पद यदि इसी समय का होता तो 
कदाचित्‌ वार्ताकार उसे श्रवश्य उद्धृत करते। ये पंक्तियाँ लिखने में उन्हें बड़ा 
लाभ होता । वह यह कि एक अनुभवी समन्‍्त द्वारा शैव-भक्ति से वेष्णव-भक्ति 
की श्रेष्ठता प्रदर्शन तथा उनके गुरु श्री वल्लभाचार्य जी की शक्ति का परिचय । 
सम्भव है 'सूर सागर' को रचना के समय तथा पदचात्‌ “सारावली' की रचना 
में उन्हें लीलाग्रों का स्फुरण होता रहा हो, और उसे गुरु-प्रसाद का प्रभाव 
समभकर प्पने को धन्य मानकर सूरदास गाते फिरते हों। 

ऐसी परिस्थिति में हम 'सुर साराबली' का उपयु क्‍त पद अन्य पुष्ड प्रबल 
प्रमाणों की श्रनुपस्थिति में सारावली की रचना के समय का मानने के पक्ष 
में हैँ । 

दूसरा पद 'साहित्य-लहरी' में मिलता है, व१ इस भ्रकार है; 

मुनि पुनि रसन के रस लेख । 

दसन गौरी तन्‍्द को लिखि, सुबल संबल पेख ॥॥ 

नंद-तंदन मास छेते हीन तृतिया वार। 

नंद-नंदन जनमते हैं वान सुख आगार ॥ 

तृतीय ऋक्ष सुकर्म जोग विचारि सूर नवीन । 

नंद-नंदनदास हित साहित्य-लहरी कीन ॥ 
उपयू क्त पद में केवल “रसन' शब्द ही विवाद का विबय बना हुआ है ॥ 
कोई रसन का श्रर्य रस से हीन श्रर्थात्‌ शून्य कहकर 'साहित्य-लहरी' का 
निर्माण-काल सं० १६०७ निश्चित करते हैँ ।* कोई रसना अर्थात्‌ जिद्दा कह- 
कर उसके १ कार्यानुसार वाक्‌) १ संख्या का वाची मानते हैं तथा साहित्य- 
लहरी १६१७ सम्वत्‌ से रची सानते ह्‌। परन्तु श्री मुन्शीराम शर्मा रसना का 
ग्रय॑ उसके कार्यानुसार (स्वाद और वाक्‌) सातकर २ का संख्या-वाची मानते 





१ 'ग्रष्टछाप', डॉ० घीरेन्द्र वर्मा । 
२. 'सरदास', पं० रामचन्द्र शुक्ल, पृष्ठ १४० ॥ 
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हैं श्रोर 'साहित्य-लहरी' का निर्माण-काल १६२७ सं० निश्चित करते हैं ।' 

श्री मुन्शीरामजी ने श्रपनी पुष्टि के लिए ज्योतिष का भी झ्राघार लिया है। 
वे सुबल-सम्बल को वृषभ सम्वत्‌ का पर्यायवाची मानते हैँ श्र यह सिद्ध 
करते हें कि वृषभ सम्वत्‌ १६०७ अथवा १६१७ में न पड़कर १६२७ में हो 
पड़ता हैं । परन्तु केवल पर्याय के आधार पर सुबल सम्बत्‌ को वृषभ सम्बत्‌ 
स्थिर करना पुष्ठ प्रमाण प्रतीत नहीं होता । 

“माहित्य-लहरी के पद में उसकी समाप्ति के दिन वैशाख की ग्क्षय तृतीया 
रविवार, कृतिका नक्षत्र और सुकर्म योग लिखा गया है । यह दिन गणित करने 
प* सम्वत्‌ १६०७ अथवा १६०७ की अपेक्षा १६१७ में ही श्राता है। इसलिए 
पद में श्रयुक्त रसन छब्द का अर्थ '१' मानकर हो 'सद्वित्य-लहरी' का रचना- 
काल १६१७ मानना चाहिए ।/* 

इस तरह अब तक के उपलब्ध प्रमाणों से 'साहित्य-लहरी' का रचना-कान 
सम्वत्‌ १६०७ श्रथवा १६१७ माना जाता हैं । 

'सूर सारावली” ६७ वर्ष को आयु में तथा “साहित्य-लहरी' उपयुक्त तीन 
विभिन्‍न सम्वतों में रची गई -जतब्र विद्वानों ने यह निश्चित कर लिया, तब 
कुछ दिद्वानों ने 'सुर सारावली' तया 'साहित्य-लहरी' को एक साथ की रचना 
(सम्वत्‌ १६०७) कहकर सूरदास जी का जन्म सम्वत्‌ १५४० निश्चित किया।? 
परन्तु इसका कोई प्रमाण उपस्थित नहीं किया कि वे दोनों ग्रन्थ एक साथ कंसे 
लिखे गए ? केवल अनुमान से ही एक साथ १-२ वर्ष के भ्रन्तर से संग्रह त 
होना मान लिया ।* सम्भव है कि दोनों ग्रन्थ उपयुक्त कालों में संग्रहीत हुए 
हों, परन्तु बिना पुष्ट प्रमाणों के यह निइचय पूर्वक नहीं कहा जा सकता। 

श्री नलिनीमोहन सान्‍्याल ने लिखा हैं कि “चैतन्य महाप्रभु का जन्म ई० 
१४८५ (सम्वत्‌ १५४२) में हुआ था । कुछ प्रमाण मिले हैं कि महात्मा 
सूरदास का जन्म चैतन्य महाप्रभु के जन्म के १ वर्ष पहले हुआ था।" इस 
तरह श्री सान्याल जी के अ्रनुसार सूरदास का जन्म सम्वत्‌ १५४०-४१ के श्रास- 
१ 'सूर-सोरभ' भाग १। 

'सम्मेलन पत्रिका', पौप २००६। 

'सूरदास', पं० रामचन्द्र शक्ल पृष्ठ १४०-१४१॥। 

'संक्षिप्त हिन्दी नवरत्न', श्री मिश्रवन्धु, पृष्ठ ८८-८६ । 

“सूरदास” पं० रामचन्द्र शुक्ल पृष्ठ १४० । 

५. “भक्‍त-डजिरोमरिंग महाकवि सूरदास', श्री न० मो० सान्याल पृष्ठ ६। 


न 


न्<्‌. बच 
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पास ठहरता है । परन्तु श्री सान्याल जी ने श्रपनी पुस्तक में श्रपने कथन का 
कोई भी प्रमाण नहीं दिया । 

उपयुक्त दो श्रन्तर्साक्ष्यों के श्राधार पर हम सुर की जन्म-तिथि निश्चित 
नहीं कर सके, इसलिए अ्रब उसका निर्णय हम वहिसक्य के श्राधार पर 
करेंगे। 

पुष्टि सम्प्रदाय में सुरदास जी आचार्य जो से १० दिन छोटे माने जाते 
हैं । इसका सर्वाधिक प्राचीन प्रमारा “निज-वार्ता' है ।" इनके १० दिन छोटे 
होने फा उल्लेख श्रन्य पुराने भक्तों व लेखकों ने भी किया है। इनमें श्री 
द्वारिकेश जी, श्री रसिकदास जी व श्री जमुनादास जी उल्लेखनीय हैं । श्रभी 
हाल में डॉक्टर दीनदयाल गुप्त ने नाथद्वारे में यही खोज की है ।* 

श्री श्राचायं जी का जन्म सं० १५३५ बेशाख कृष्ण ११ रविवार को 
हुआ था। भ्रतएव सूरदास जी की जन्म-तिथि १५३५ वेशाख शुक्ला ५ को 
'ठहरती है । 

बड़ौदा-कालिज के संस्कृत के प्रो० श्री भट्ट जो ने श्राचार्य के जीवन- 
विषयक समस्त ग्रन्‍्यों के श्राधार पर सिद्ध किया है कि श्राचार्य जी का जन्म- 
संबत्‌ १५३० मानना श्रधिक युक्ति-संगत है, संवत्‌ १५३६ शंकाओं से परे 
नहीं है।* 

यदि यह बात सत्य हैँ तो फिर सुरदास जी का भी जन्म-काल हमें संवत्‌ 
१५३० मानना पड़ेगा । 





१. “सो श्री आचार्य जी सों दिन दस छोटे हुते ।/ (“निजवार्ता' श्री गोकुल- 
नाथ जी) । 

२. 'सूर-निर्णेय', लेखक श्री० प्र० द० मीतल तथा श्री० द्वा० ना० पारीख 
पृष्ठ ५२-५३ । ह॒ 

३, वग6 रशंतेशा०6 थ 5प9907 ०६6 एल 4473 3. 7. 5 
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[शः गाते छल्बर [पुपाढ आफ 04०७ ० 89]]90णी- 
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एऐ।०., 8॥9६ ० छेता०04 (०॥68४९, छाणा॥ 9 0७5]] [व2 
07४०७] (णालिथा०९, गंएशावाप्र, ?, 60 , 


६8 महाकवि सूरदास 


वंश-परिचय और जाति 
“साहित्य लहरो' में एक पद सुरदास के वंश-परिचय का मिलता है । 
इससे उनके विषय में कई घटनाओं पर प्रकाश पड़ता है । वह पद इस 
प्रकार है : 
प्रथम ही प्रथ्‌ जागतें भे प्रगट अद्भुत रूप । 
ब्रह्म राव विचारि ब्रह्मा राखु नाम अनूप ॥। 


तासु वंस प्रसंस में भौ चन्द चारु नवीन ॥ 
भूष पृथ्वीराज दीन्‍्हों ठिनन्‍्हें ज्वाला देश । 
तनय ताके चार कीन्‍्हौं प्रथम आप नरेस ॥ 
दूसरे गुन चन्द ता सुत सील चन्द सरूप । 
वीर चनद प्रताप पूरन भयो अद्भुत रूप ॥ 
रंतभौर हमीर भूपति संग खेलन जात । *'''आदि 
इस पद से मालूम होत! है कि एृथु यज्ञ से एक ब्राह्मण की उत्पत्ति हुई । 
उसी वंश में पृथ्वोराज के दरबारी कवि चन्दबरदाई हुए। चन्दबरदाई की 
सन्‍्तानों का नाम देते हुए सूरदास ने अपने पिता का नाम न जाते क्यों नहीं 
दिया । इस पर श्री मुंशीराम का कहना हैं कि उनके पिता ने अपने छः पुत्रों 
को युद्ध में भेजकर और स्वतः मुसलमान बतकर उस कायरतापूर्ण व॒त्ति का 
परिचय दिया था जो परम्परा से चली ग्राई हुई वीर कीति-सम्पन्न कुल में 
महान्‌ कलंक और लज्जा का कारण हुम्ना .। इसलिए सुरदास ने उनका नाम 
न लिखना ही उचित समझा हो ।* 
उपयु क्‍त वंशावलि के अनुसार सूरदास जी के ६ बड़े भाई थे तथा सूर- 
दास ७वें सबसे छोटे थे। इनके सब भाई बड़े शूरवीर, प्रतापी एवं महान्‌ रण- 
घुरन्धर थे तथा स्वभाव से गम्भीर भी थे। यही बात भक्ति-क्षेत्र में हम सूर- 
दास जी में पाते हैं । उन्होंने श्रन्‍्ये होकर भी अ्वने कुल का नाम संसार में 
उज्ज्वल कर दिया। 
इस बंशावलि में सुरदास का नाम सूरजचन्द है। भ्रन्धे होने के कारण 
मानव स्वभाव में जो एक देन्‍्य की भावना श्रा जाती हैँ उसी का श्रनुसरण 
करके कदाचित्‌ सुरदास जी ने अपना शोभाशाली नाम बदलकर देन्य भावयुक्‍त 
सूरदास रख लिया हो । इनके सब भाई तत्कालीन श्ञाह से युद्ध करते-करते 


2. 'सूर-सौरभ' भाग १, लेखक श्री मुन्शीराम दर्मा, पृष्ठ १६। 
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बोर गति को प्राप्त हुए । हमारे सूरवास जी अन्धे होने के कारण कुछ न कर 
सके । इसका उन्हें श्रपार बुःख हुआ्ना। थे दुःख के मारे भ्रसहाय जहाँ-तहां 
घमते फिरते थे | एक दिन श्रचानक एक कुए में गिर पड़े। ६ विन भूखे-प्यासे 
पड़े रहने के पश्चात्‌ श्रीकृष्ण जो ने उनका उद्धार किया, दिव्य चक्षु देकर 
प्रपना दर्शन कराया तथा वरदान माँगने को कहा । सूरदास जो ने स्वभाव से 
ही शत्रु-नाश करने वाली भक्ति को याचना की [तथा जिन श्राँखों से इयास- 
सुन्दर का लोक पावन रूप देखा उनसे फिर श्रनश्बर संसार बदिखाई वे ऐसा 
बर साँगा। श्रीकृष्ण जी ने 'एवमस्तु' कहकर इच्छा पूर्ण को तथा उनकी 
हृदयाग्त को शान्त करने फे लिए कहा : 
“प्रबल दक्षिण विप्र-कुल तें सत्रु छहै नास | 
अखिल बुद्धि विचारि विद्या मान माने सास ॥/* 

सूरदासजी कहते हें कि मेरा नाम सूरदास व सूर-श्याम रखकर व्याम- 
सुन्दर भ्रन्तर्धान हो गए। इसके पश्चात्‌ सूरदासजी ब्रज गये जहाँ उन्हें भ्रष्ठ- 
छाप में स्थान मिला। 

पद की प्रथम पंक्ति में “पृथु-जाग' शब्द भिन्‍न-भिन्‍न प्रतियों में भिन्‍न 
पाठांतर से मिलता है । कहों तो वह “पृथ जगाते' है तो कहीं 'पृथ जगात' । 
इसी पाठ को लेकर कई विद्वानों ने इसे चन्द बरदाई का गोत्र वाचक कहकर 
उन्हें पार्यज गोत्रो होना मान लिया * श्रन्य विद्वानों ने जगात का श्रर्थ जग।- 
तिया भ्रर्थात्‌ भाट लगाया। परन्तु वास्तव में पाठ हो जब भ्रमात्मक है तव 
जाति कहाँ तक ठोक हो सकती हूँ । इसके स्थान पर “पृथु जाग! हो ठोक 
होगा । यही पाठ कई विद्वानों ने मानकर इसे गोत्र या जाति-सूचक नहों माना 
है।? 

इन पंक्तियों के श्राघार पर सूरदासजी को जाति कंसे निश्चितत कर दी 
जाय यह एक विवाद का विषय है ? कई विद्वान्‌ 'सुर सारावली' के इस पद को 
प्रक्षिप्त मानते हैं । प्रक्षिप्त मानने के भ्रन्यान्य कारों में से एक काररण उसमें 





१. 'सूर सारावली' का वंश-परिचय वाला पद । 
२. 'संक्षिप्त हिंदी नवरत्न', श्री मिश्रवन्धु । 

“भक्त-शिरोमरि महाकवि सूरदास', श्री नलसीमोहन सान्याल । 
३. 'सूरदास', श्री रामचन्द्र शुक्ल । 

'सूर सौरभ', श्री मुन्झीराम शर्मा (प्र० खं०) । 


६६ मद्दाकवि सूरदास 


उल्लिखित “भ्रवल दक्षिण विप्र कुल तें झत्रु छेहे नास” यह पंक्ति है। श्री 
शर्माजी जहां विप्र-कुल का श्रर्थ आ्राचार्य जी का कुल तथा 'त्रु' का श्रर्थ काम- 
क्रोधादि शत्रुओ्ों के समूह को मानते हैं, वहाँ झ्राचार्य रामचन्द्र शुक्ल तथा श्री 
मिश्नबन्धु विप्र-कुल का श्र पेशवा मानते हैं । “हमारा अनुमान है कि 'साहित्य- 
लहरी' में यह पद पीछे किसी भाट द्वारा जोड़ा गया है “इसे सूर के कालान्तर 
की रचना वता रही है । 'प्रवल दच्छिन विप्रकुल तें' से पेशवाप्रों की ओर संकेत 
है, इसे खींच-तानकर आध्यात्मिक पक्ष की ओर मोड़ने का प्रयत्न व्यर्थ है ।”* 

सूरदास श्रपने भाइयों की युद्ध में वीर-गति से श्रत्यन्त दुखी होकर यहाँ- 
वहाँ भटक रहे थे। इसी दुःख में कुए में गिर जाने से श्रसहाय श्रवस्था में 
शत्रुओं को पानी पी-पीकर कोस रहे होंगे। श्रीकृष्ण जी ने उनको सान्त्वना 
के लिए यदि पेशवाशं द्वारा मुसलमानों के नाश की सूचना देकर हृदय श्ञान्त 
किया हो तो कोई श्राइचर्य की बात नहीं ! पेशवाश्रों का युद्ध सुरदास से लगभग 
२०० बर्ष पश्चात्‌ हुआ | इसलिए उपयुक्त पद सुर द्वारा रचा जाना श्रसम्भव है । 
२०० वर्ष पइचात्‌ घटने वाली घटना का उल्लेख उपयुक्त पद की प्रामारिकता 
में बाधक सिद्ध हो रहा है । “हमारा विचार है कि उनसे लगभग २०० वर्ष पीछे 
पेशवाओं का अरभ्युदय और मुगलों का पतन देखकर किसी ब्रह्म भट्ट ने लगभग 
बाजीराव के समय में ये छन्‍्द बनाकर सूरदास की कविता में रख दिए ।”*९ 

इस पद को श्री मुंशीरामजी सूरदास का ही लिखा हुआ मानकर उन्हें 
दाई का वंशज तथा ब्रह्म राव भ्र्थात्‌ ब्रह्मभट्ट निश्चित करते हैं। “भट्ट” से 'भाटा 
कंसे हुआ तथा वे ब्राह्मरा क्‍यों थे, इसका उन्होंने प्रमाणा भी दिया हैँ । इस तरह 
सुरदास को ब्राह्मण सिद्ध किया है ।३ 

ऐसी ही एक वंशावली म० म० पं० हरप्रसादजी ज्ञास्त्री को राजपूताना में 
प्राचीन ऐतिहासिक ग्रन्थों की खोज करते समय मिली थी। वह्‌ वंशावली 
उन्हें नागौर-निवासी श्री नानूराम भाट के पास प्राप्त हुई, जो श्रपने को चन्द- 
बरदाई का वंशज घोषित करते हैं । ज्ञास्त्रीजी इसे प्रामारिणक मानते हैं । 

यह वंशावली “साहित्य लहरी' में दी हुई वंशावली से मिलती है, केवल 
प्रन्तर' इतना ही है कि 'साहित्य लहरी' के अनुसार जो परम्परा गुणाचन्द से 
प्रारम्भ होती है वही नानूराम भाट वाली वंशावली में जल्लचन्द से प्रारम्भ 
होतो है । 

: १, सूरदास, पं० रामचन्द्र शुक्ल पृष्ठ १४३ | ११ 

२. 'संक्षिप्त हिंदी नवरत्न', मिश्रवन्धु । 4८ 
३, 'सूर सौरभ', १ला भाग पृष्ठ १६-१७। 
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दोनों वंशावलियों के विषय में श्राचार्य शुक्ल जी ने 'हिन्दो-साहित्य का 
इतिहास' में विवेचन किया है।' परन्तु कौन सी बंशावली ठीक है कौन सी 
अआमक, श्रथवा दोनों हो भ्रामक हैं, सूरदास चन्द बरदाई के वंशज हैं श्रयवा 
नहीं इस विषय में उन्होंने कुछ नहीं कहा । 

सर जार प्रियर्सन, एनसाइक्लोपीडिया ब्रिटेनिका, मुंशी देवीप्रसाद श्रादि 
साहित्य लहरी” के पद को ठीक मानकर सूरदास को चंदबरदाई का वंशज मानते 
हैं । श्रागरा का 'एजूकेशनल गजट' व कल्याण का 'योगांक' भी उन्हें चन्वबरदाई 
का वंशज मानते हैं । 

जहाँ एक श्रोर उपर्युक्त मत हैं वहां दूसरी श्रोर गोस्वामी विट्वलनाथजी 
के पुत्र गोस्वामी यदुनाथ जी तथा विद्ठलनाथ जो के ही सेवक श्रीनाथ भट्ट ने 
तथा इन्हों के समकालीन प्राणनाथ कवि ने सूरदास को स्पष्ट रूप से ब्राह्मण 
लिखा है ।* ये सूरदास के समकालीन थे, श्रतः इनके लेखों पर उपयुक्त विद्वानों 
से भ्रधिक विश्वाप्त किया जा सकता है । 

“भविष्य पुराण! भी उन्हें चन्द्रभट्ट वंश का लिखता है।* यदि सूरदास को 
चंदबरदाई का वंशज माना जाय तो चंदबरदाई को या तो ब्राह्मण होना 
चाहिए या पूरदास को भाद । परन्तु दोनों हो बातें प्राप्त साक्ष्यों के श्राधार 
पर तथ्यपूर्ण नहीं सिद्ध होतीं । 


खरदास के पिता 
सूरदास के पिता का नाम न तो उपयुक्त पद में है श्रोर न उनके जीवन- 
सम्बन्धी प्रन्य ग्रन्थों में । 'आइने भ्रकवरी' में श्रकबर के दरवारी गायकों तथा 
कवियों के नाम हैं । इनमें ग्वालियर-निवासी रामदास व उनके पुत्र सूरदास 
का नाम है । इस बात को लेकर कई लोगों ने 'सूरसागर' के रचयिता सूरदास 
को भ्रकवर का दरबारी कवि होना व रामदास का उनका पिता होना मान 
लिया हैँ। 'आइने श्रकवरी' में रामदास को बेरागी कहा हँँ। सूरदास भक्‍ल 





१. 'हिन्दी साहित्य का इतिहास' पृष्ठ ४४ से ४८५ तक। 

२. “ततो ब्रज समागमते सारस्वत सूरदासो$नुगृहीत: ।” (“वल्लभ दिग्विजय 
पृष्ठ ५०) । 

३. “सूरदास इति ज्ञेयः कृष्ण लीलाकरः कवि: । 
शंभुर्वे चंद्रभट्टस्य कुले जातो हरि प्रिय: ॥7" 
रे कवक बम प्रतिसर्ग पवें, तृतीय भाग, २२ वाँ अध्याय, इलोक 


क्ष्प सद्ाकबि सूरदास 


होने से वेरागी थे हो ! भ्रतएव “वेरागौ' शब्द के ग्राधार पर हो रामदास को 
सुरदास का पिता मात लिया गया है ! 
भ्रकबर सम्वत्‌ १३१३ में गद्दी पर बेठा। इसके कई वर्ष पहले हमारे 
सुरवास श्राचायं के शिष्य हो चुके थे। श्राचायय का बैकुण्ठ-गसन सं० १५८७ 
में हुआ भ्रर्थात्‌ श्रकबर के गद्दी पर बंठने के कई वर्ष पहले वे शरणापन्‍्न हो 
चुके थे। शरण में श्राने के पहले वे विरक्‍त श्रवस्था में गौ घाट पर रहते थे। 
“भाव-प्रकाश' झर “भक्त-विनोद' के श्रनुसार वे बाल्यकाल में ही विरक्‍्त हो 
गए थे। भ्रकबर के गद्दी पर बेठने के समय तो सूरदास काफी वृद्ध हो चुके 
थे तथा उनके मन की वृत्ति उत्कट वेराग्य की श्रोर थी । ऐसी परिस्थिति में 
हम सूरदास का दरबारी फवि होना नहीं मान सकते, श्रोर न उनके पिता का 
नाम ही रामदास था। 
इसके सिवा वार्ता के श्रनुसार श्रकबर ने सुरदास को श्रपने दरबार में 
गाने के लिए बुलाया था; यदि हमारे सुर और रामदास के पुत्र सुरदास एक 
ही होते तो भ्रकबर को उन्हें बुलाने की क्या श्रावव्यकता थी ? 
श्री मुंशीराम शर्मा ने पं० नानूराम से प्राप्त वंशायलोी में सूर के पिता 
फा नाम रामचन्द्र दिया है, उसी को वंष्णवों में “रामदास' होना श्रनुमान 
किया हे।* परन्तु एक तो यह विशुद्ध श्रनुमान हो हैँ तथा नानूराम वाली 
वंशायलो को भ्रप्रामारि।क सिद्ध किया जा चुका है । 
सूरदास की अंधता--स्ूरदास जन्मान्ध थे श्रथवा पब्चात्‌ श्रंधे हुए इस 
विषय पर श्रभी दिद्वानों में मतभेद हे परन्तु इतना तो सभी मानते हें कि 
'सूरसागर' तो श्राचार्य से दीक्षित होने के पश्चात्‌ लिखा गया है उनके विनय 
के पर्दों में यत्र-तन्न भ्रन्षे होने के उल्लेख हैं : 
यहे जिय जानि क॑ अश्रंध भव त्रास तें। 
सूर कामी कुटिल सरन आयो ॥१ 
सूरदास सों कहा निहोरों नैनन हूँ की हानि ।* 
सुर क्र भाँधरो, में द्वा परयो गाऊँ।* 





१. 'सूर सौरभ, पृष्ठ १५। 
२. 'सूर सागर', १।५। 

३, के १३३५ । 
४, के ६।१६६ । 


सुर की जीवनी और व्यक्तित्व रु 


कर जोरि सूर बिनती कर, सुनहुन हो रुकुमिनी खन । 
कटौ न फंद मो अ्रंध के, श्रव विलंब कारन कवन ॥ हे 
सूरदास अंघ श्रपराधी, सो काहे विसरायो ।॥* 
ऐसौ अ्रंध अश्रधम अश्रविवेकी खोटनि करत खरे।* 
इत-उत देखत जनम गयो । 
या भूठी माया के कारण दूहँ दृग अंधघ भयो ।४ 
इन पदों के श्राघार पर हम यही कह सकते हैं कि सूरदास प्रन्धे थे, परन्तु 
यह निश्चित नहीं कह सकते कि वे जन्मान्ध थे श्रथवा बाद में श्रन्घे हुए । क्रमांक 
२-३ में की पंक्तियों से ऐसा भासित होता हैँ कि सूरदास जी के जीवन में ऐसी 
कोई घटना घटी होगी जिससे संसार से उत्कट वेराग्य हो जाने के कारण 
भ्रथवा किसी विषय-भोग के सीधे फल स्वरूप उनकी श्रांखों की ज्योति चलो 
गई हो । 
कई विद्वानों ने बिल्वमंगल सूरदास के जीवन को यह घटना, जिसमें बेइया 
के प्रति उत्कट वैराग्य हो जाने के कारएा सूरदास को श्राँखें फोड़ लेनी पड़ी 
थीं, इन्हीं 'सुरसागर' के रचयिता सूरदास से सम्बन्धित बताई है ।+ यवि यह 
बात सत्य मान ली जाय तो क्रमांक ३ में उद्धृत पंक्तियाँ इस घटना से लागू 
हो सकती हैं । परन्तु बिल्वमंगल सूरदास बनारस के पास कृष्णवेना के निवासी 
थे, प्रतएव उपयुक्त घटना हमारे सूरदास के जीवन में नहीं घटी । 
इनके भ्रन्धे होने का बाह्म साक्ष्य कुछ ग्रन्थों में मिल जाता हैः 
“जनम अंघ दृग ज्योति विहीना” (भक्त विनोद) 
“जनमहि ते हैं नेन विहीना” (राम-रसिकावलि) 
सूरदास भ्रन्घे थे, इस वचन की पुष्टि में विद्वानों को उपयुक्त पंक्तियाँ 
सान्य हैं, परन्तु वे जन्मांघ थे इस बात पर बे विश्वास नहों करते ॥ इन लोगों 
का सत है कि 'चौरासी वेष्णवों को वार्ता' में कहा है कि उन्होंने चोपड़ खेलते 
हुए लोगों को देखकर कहा “सो वा चौपड़ में एते लीन हैँ जो कोऊ आवते-जावते 
की सुधि नाहों''**** जो देखो वह प्राणी क॑सो अपनो जनमारो खोवत है ।”५ 





१. सूर सागर ११८० ॥ 


».. ११६० ॥ 
डरे ».. रै११६८॥) 
डे, ». ११६५१ 


५. 'संक्षिप्त हिंदी नवरत्न', श्री मिश्रवंधु । 
६. “अष्टछाप', सं० श्री धीरेन्द्र वर्मा, (सूरदास की वार्ता में चौथी बार्ता) । 


७० मद्दाकवि सूरदास 


इस प्रसंग के श्राधार पर वे सूर को जन्मांध नहीं मानते । 

साथ ही उनके काव्य में रंगों, हावों-भावों, जीवन तथा शरीर से सुक्ष्म 
व्यापारों, प्रकृति के विविध क्रिया-कलापों का जो वर्णान है, वह जन्म से भश्रन्धे 
व्यक्ति के द्वारा होना दुःसाध्य है । 

इन तर्क को कम-से-कम सूरदास-जंसे पहुँचे हुए भक्‍त के संबंध में श्रन्तिम 
प्रमाण मान लेना ठीक नहीं । स्वयं सूरदास जी ने अपने पदों में भगवान्‌ को 
श्रघटित घटना घटाने वाली शक्ति पर आस्था प्रकट की हैँ ।! यह श्रास्था 
सूरदास-जंसे श्रनुभवी ब्रह्मदर्शो महात्मा ने प्रकट की है । इसकी पुष्टि “चौरासी 
वंष्णवों की वार्ता' से भो हो जाती है “इनके हृदय में स्वरूपानन्द को अनुभव 
है। तासौं तुम जैसो श्टज्जञार करोगे सो तैसो ही पद सूरदास वर्णन करिक॑ 
गावेंगे ।” प्राचोन ब्रह्मवादी मुनियों ने श्रात्मा की सर्वज्ञता के भ्रनुभव वेदों, 
उपनिषदों एवं पुराणों में लिख रखे हें । श्राधुनिक युग में भी स्वयं सूर के गुरु 
वल्लभ भी पुष्टि प्राप्त भक्त को सर्वज्ञ मानते हें । ! 

“चौरासी वेष्णवों की वार्ता में आचार्य से दीक्षा लेने का प्रसंग हैं 
“तब सूरदास जी अपने स्थल तें आयक श्री आचार्य जी महाप्रभून के दर्शन को 
आ्राये तब श्री आचार्य जी प्रभून ने कह्मो जो सूरदास आवो बेठो । तब सूरदास 
श्री आचार्य जी महाप्रभून को दर्शन करिक॑ आगे आय बेठे ।” केवल महाप्रभून 
के दर्शन के श्राधार पर हम उन्हें इस समय चक्षुयुक्त नहीं कह सकते, क्योंकि 
श्रागे चलकर भी कई स्थानों पर वरणंन श्राया है कि वे श्री नवनीत भ्रिया के 
वर्शन करने जाया करते थे जब कि इस समय वे भ्रन्धे थे ही। मृत्यु के समय 
भी गोस्वामी विट्ठलनाथ जी के दर्शन का उल्लेख है । 

इसी वार्ता के भ्रन्तर्गत वार्ता क्रमांक ३ में सूर ने देशाधित्ति को एक 
पद सुनाया जिसकी श्रन्तिम पंक्ति की “हो जो सूर ऐसे दरस को मरत लोचन 
प्यास ।” श्रकबर ने पूछा “जो सूरदास जी तुम्हारे लोचन तो देखियत नाहीं 
सो प्यासे कँसे मरत हें ।” इस प्रइन का उत्तर सूरदास जी ने कुछ भी नहीं 
दिया । परन्तु कहा जाता है कि बिना उत्तर के ही भ्रकबर को समाधान 
हो गया । 

इन प्रसंगों से ज्ञात होता है कि यद्यपि सूरदास अन्धे थे तो भी उन्हें दिव्य 

' चक्षु से सब-कुछ दिखाई देता था। 





१, “जाकी कृपा पंगु गिरि लंघे अन्धे को सव कछ दरसाई ।” 
(सूर सागर १।१।) 


सूर की जीवनी और व्यक्तित्व है 


श्री शर्मा का सत है कि गोटों को ध्वनि, पौबारह श्रावि को सुनकर 
प्रनुमान से तो साधारण श्रन्धा व्यक्ति भी कह सकता हैं कि चोपड़ हो 
रही है । फिर सूर तो पहुँचे हुए महात्मा थे। “वे भगवद-भक्‍त थे । ग्रधटित 
घटना घटाने वाले प्रभु के सच्चे भवत के सामने विश्व के निगूढ़ रहस्य भी 
अनवगत नहीं रहते ।***जन्मांध नाभा जी, प्रज्ञाचक्षु स्वामी विरजानन्द जी, 
स्वामी पूर्रानन्द जी तथा ऐसे ही अन्य अनेक संतों ने मानव-लीलाओं एवं 
भावनाओ्रों का अनुभव किया हुआ सा वर्णोन किया है । वास्तव में कवि एवं 
महात्माओं के दिव्य नेत्रों में हमारे नेत्रों से महान्‌ श्रन्तर रहता हैं ।”* 

श्री मीतल जी ने उपनिषद्‌, सूर के पद, पौराखिक महापुरुषों के वाक्य 
वल्लभ के दर्शन आदि का विस्तृत विवेचन करते हुए कहा है: “अतः हमें 
मानना होगा कि सूरदास महा प्रभु की' कृपा से तत्त्वज्ञानी और ग्रात्मा में रति 
करने वाले पूर्ण भक्त हो चुके थे । वे स्वयं प्रकाश हो गए थे, भ्रतएव बाह्य 

: चक्षुओं के आश्रित नहीं थे उन्होंने जो कुछ भी वर्गान किया है बह अपनी 

आ्राध्यात्मिक ज्ञान-शक्ति के श्राधार पर किया हैं ।!* 

इस समस्त चर्चा से इतना तो सिद्ध हो जाता है कि उन्होंने श्रपनी 
रचनाएँ भ्रन्धे की अ्रवस्था में को थीं तथा यदि वे जन्म से श्रन्धे रहे हों तो भी 
वैसी रचना करना उन्हें भ्रसम्भव न था। वे जन्मान्ध थे श्रथवा नहीं इसका 
स्पष्टीकरण उपयुक्त विवेचन से श्रभी नहीं हो सका हैं। इसके लिए हमें 
बाह्य साध्य का ही सहारा लेना पड़ेगा। 

(१) सूरदास के ही समकालोन श्रीनाथ भट्ट ने सूरदास फो जन्मान्थ 
कहा है ।* 

(२) प्राणनाथ कवि ने भी इन्हें जन्मान्ध कहा है -- 

बाहर नैन विहीन सो भीतर नैन बिसाल । 
जिन्हें न जग कछु देखिवौ लखि हरि रूप निहाल ॥ 

(३) ऊपर “राम-रसिकावलो' एवं “भक्त-विनोद' की पंक्तियाँ डब्धृत की 
गई हैँ, जो उनके जन्मान्ध होने की साक्षी हैं । 

(४) हरिराय जी ने अपने “भाव प्रकाश में जन्मान्ध को सूर तथा जन्म 
के पदचात्‌ फभी भो भ्रन्धे होने वाले को भ्रन्धा कहा है तथा सूर को “सो सूर- 





१, सूर-सोरभ, खंड १। 
२, सुर-निर्णय, पृष्ठ ६४ से ६७ तक। 
३. “जन्मांधों सूरदासोइभूत” (संस्कृत मणिमाला) । 
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दास को जनम ही सों नेत्र नाहीं हें” कहकर जन्मान्ध कहा है ॥ 

(५) अभो हाल हो में प्रकाशित 'सूर निर्णय में सुरदास के कुछ ऐसे पद 
खोजकर उद्घृत किये हें जो उनके जन्मान्ध होने का स्पष्ट उल्लेख करते हें । 
यवि ये पूर्णतः प्रामारिक सिद्ध हो जाते हें तब तो यह विवाद सदा के लिए 
मिट जायगा। उन पदों की पंक्तियाँ यहाँ उद्धृत की जाती हैं : 

१ सूर की बिरियाँ निठुर होइ बैठे, जन्म अंध करयो ।* 

२ रहौ जात एक पतित, जनम को आंधरो 'सूर' सदा को।* 

३ करमहीन जनम को अंधो मो तें कौन न कारौ । 

उपयु कत समस्त प्रमारा उनका जन्मान्ध होना सिद्ध करते हें। इसके विरोध 
में ऐसा कोई स्पष्ट प्रमाणा नहीं मिलता जिससे यह कहा जा सके कि वे 
जन्मान्ध न थे। केवल उनके काव्य के वर्शित विषयों श्रौर वस्तुओं के आधार 
पर उन्हें जन्मान्ध नहीं माना जातः, जो विशुद्ध श्रनुमान  श्रोर प्रमारों से 
श्रपुष्ट है । 

प्रारस्मिक जीवन 

“चौरासी वेष्णवों की वार्ता! में सुरदास जी के प्रारम्भिक जोवन के विषय 
में कुछ भी महों मिलता । जब से उन्होंने भ्राचार्य जी का शिष्यत्व ग्रहरा किया 
तब से श्रागे की जीवन-घटनाओ्रों का ही उसमें उल्लेख हैं। इसके पहले की 
घटनाएँ हरिराय जी-लिखित “भाव प्रकाश” तथ। मियाँसिह-रचित “भक्त विनोद 
में मिलती हैं । दोनों में कुछ भी साम्य नहीं दिखाई देता । “भाव प्रकाश' में 
बरशित घटनाएँ सत्य मानो जायें तो 'भक्त-विनोद' की कल्पित पड़ जाती हैं । 
दोनों को घटनाएँ नीचे दी जातो हैं । 

“भाव प्रकाश” में सुरदास जी को ब्राह्मण-कुलोध्पन्न बताया गया है। 
इसका जन्म दिल्ली के पास सीही ग्राम में हुआ था ।* पिता का नाम नहाँ 
दिया गया है । इन्होंने शुकदेव के समान जन्म से ही संसार के बन्धनों को तोड़- 





१, 'सूर निर्णाय', पृष्ठ ७४। 
३. ३ पृष्ठ ७५॥ 
३, ञ् पृष्ठ ७६ । 
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.. सीही को कई विद्वान्‌ पहले मथुरा में मानते थे, परन्तु एक तो “भाव प्रकाश" 
में स्पष्ट उसकी स्थिति दिल्ली के पास बताई हैं तथा विट्वलनाथ जी के 
समकालीन कवि प्राणानाथ ने अपने ग्रंथ 'अ्रष्ट सखामृत' में यही स्थल माना 
हैं । आ्राज के प्रायः सभी विद्वानों को यही मत मान्य है । 


सूर की जीवनी और व्यक्तित्व न 


कर वैराग्य धारण कर लिया था। घर-बार छोड़कर दूर किसी ग्राम के बाहर 
एक घने प्रौर हरे-भरे वृक्ष के नीचे रहने लगे। यहाँ ये श्रायु के १८ वर्ष तक 
रहे । ये लोगों को ज्योतिष के ग्राधार पर फल बताया करते थे, जो प्रायः सत्य 
निकलता था । भ्रास-पास के लोगों को इन पर बहुत श्रद्धा हो गई थी । यहीं 
रहकर इन्होंने संगोत भी सीखा । 

ख्याति बढ़ने से लोग दूर-दूर से श्राकर शिष्य बनने लगे । श्राने वाले लोग 
इन्हें धन श्रादि श्रपण करते जिस पर उनका पेट पलता था। एक दिन इन्हें 
संसार में फेसने का ध्यान श्राया । इसका इन्हें दुःख हुआ । सम्पत्ति को स्वप्नवत्‌ 
त्यागकर एक दिन वे उस गाँव से चले गए तथा कुछ दिन सथुरा रहकर गऊ 
घाट पर स्थायी रूप से रहने लगे। यहां उनका विद्याध्ययन तथा संगीत का 
श्रभ्यास चलता रहा । यहाँ वे ३१ वर्ष की श्रवस्था तक रहे। 

“भक्त-विनोद' के श्रनुसार ये पिछले जन्म में यादव जाति के थे जब कि 
__ इन्हें वृन्दावन-धाम देखने की उत्कट इच्छा हुई | इच्छा पूर्ण होने का वरवान 
> मिला । श्रागामी जन्म में मथुरा प्रांत में किसी ब्राह्मण के यहाँ उत्पन्न हुए। 
ये जन्म से ही श्रन्घे थे श्रौर बाल्य-काल से ही सूरदास नाम से प्रसिद्ध थे। 
एक समय माता-पिता वृन्दावन को यात्रा फरने गए, सूरदास का वहाँ इतना 
मन रमा कि वे लौटने को तेयार न हुए। वहों सत्संग, भगवद्‌-सेवा में समय 
बिताने लगे । श्रन्धे होने के कारण एक दिन घूमते-घूमते किसी कुए में गिर 
पड़े । किसी ने इनकी खोज-खबर न लोी। भगवान्‌ ने श्रन्त में करुणावश 
इनका उद्धार किया | बाहर निकालकर वे हाथ छुड़ाकर भागने लगे। इस पर 
सूरव्ास जो ने कहा : 

अब तो बलकरि छोर कर चले निबल कर मोहि । 
पै मन तें टूटो न जब, तब देखों प्रभु तोहि ॥ 

प्रपने भक्त के व्यंग्य-वचन सुनकर भगवान्‌ भ्रोकृष्ण ने श्रपने हस्स-स्पर्श- 
सात्र से उनको आँखें खोल दीं । दर्शन पाकर सूर को महान्‌ श्रानन्द हुआ्ला । 
उन्होंने श्रीकृष्ण से वरदान माँगा कि जिन नंत्रों से श्रापको देख। उनसे झब 
संसार देखने की इच्छा नहों। भगवान्‌ ने 'तथाइस्तु' कहकर श्राँखें बन्द कर दीं । 

इसके पदचात्‌ को घटनाएँ “साहित्य लहरी' के वंश्-परिचय वाले पद में 
कूप-पतन को घटना से प्रारम्भ होती हैं । दोनों में कूप-पतन का कारण दिया 


है परन्तु दोनों का कारण भिन्‍न हे। कौन सा प्रामारिणक है 
अं है, कहा नहीं जा 
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दीक्षा के पश्चात्‌ 

श्राचार्थ जो से दोक्षित होने के पश्चात्‌ का जीवन 'चौरासो वेष्णवों को 
वार्ता' में दिया है । भगवान्‌ का वरदान प्राप्त करके सूरदास जी स्थायी रूप से 
गौ घाट पर रहने लगे । वहां वे रित्य विनय के पद गाया करते थे। 

तृतीय यात्रा के समय दक्षिण-दिग्विजय प्राप्त करने के पश्चात्‌ बल्‍्लभा- 
चार्यजो स्थायी रूप से गृहस्थाअ्रम स्वीकार करके श्रड़ेल में रहने लगे थे। इसी 
समय उन्होंने श्राचार्य पद ग्रहराण किया । 

“वार्ता' के श्रनुसार एक समय उन्हें श्रड़ेल से ब्रज जाना था। यात्रा में वे 
गौ-घाट पर ठहरे । वहाँ सूरदास की ख्याति सुनकर मिलने को इच्छा प्रकट 
की । सूर ने आचार्य के पांडित्य एवं दिग्विजय की प्रशंसा सुनी थी। उनसे 
सहर्ष मिलने चले गए। 

मिलने पर आचार्य जी ने उन्हें कुछ गाने को कहा । सूरदासजी ने विनय 
के दो पद सुनाएं। सुनकर श्राचार्य ने कहा कि सूर होकर ऐसे घिघियाते क्‍यों 
हो ? कुछ भगवान्‌ की लीलाझओों का वर्णान करो । सूर ने कहा : “जो महाराज 
हों तो समभत नाहीं ।” तब श्राचार्य जी ने उन्हें सम्प्रदाय के श्रनुसार दीक्षा दो 
तथा भागवत के दक्षम-स्कन्ध की संक्षेप में कथा सुनाई : “तातें सूरदास जी को 
नवधा-भक्ति सिद्ध भई । तव सूरदास जी ने भगवत-लीला वर्णन करी। अनु- 
क्रमणिका तें सम्पूर्ण लीला फुरी'*ओऔर ताही समय श्री महाप्रभून के सन्निधान 
पद कियो । सो पद, राग बिलावल ।” “चकई री चलि चरणा सरोवर जहाँ 
न प्रेम वियोग । 

श्राचायं श्रपने साथ सुर को गोकुल ले गए। वहाँ नवनीत प्रिया के वर्शन 
कराये । वहाँ भी सूरदास ने कुछ पद गाये : “सोभित कर नवनीत लिये।” यहां 
श्राचार्य जी ने भागवत्‌ की सम्पूर्ण लीला सूर के हृदय में स्थापित कर दी। 
कुछ दिन यहाँ रहने के पश्चात्‌ श्राचार्य ब्रज गये। वहाँ गोवर्धन पर स्थापित 
श्रीनाथ जी के सूर को दर्शन कराये । तब सुर ने पद सुनाया : “अरब हों नाच्यो 
बहुत गोपाल ।” फिर से विनय का पद सुनकर श्राचार्य ने कहा श्रव तो तुम्हारे 
हृदय में कुछ श्रविद्या रही नहीं, श्रब कुछ भगवान्‌ के यश्ञ का वर्णन करो ॥ तब 
सूरदास ने “कौन सुकृत इन ब्रज-वासिन को ।” यह पद गाया । श्राचार्य प्रसन्‍न 
हुए, तथा सूर को मन्दिर का कीर्तन-भार सौंप दिया । 


दीक्षा का समय 
इतना तो निश्चित हैँ कि सूरदास श्रोनाथजी को स्थापना के षइचात्‌ तथा 


सूर की जीवनी ओर व्यक्तित्व धर 


श्राचार्य की भ्रड़ेल से ब्रज की यात्रा के समय गौघाट पर श्राचार्य के शिष्य हुए 
ये। यह यात्रा दक्षिण-विग्विजय के संवत्‌ १५६५ के पदचात्‌ हुई थी । है 

श्रीनाथ जी का स्थापना-संबत्‌ भो निश्चित नहीं है । श्री धोरेन्द्र वर्मा ने 
लिखा है कि “संवत्‌ १५५२ की श्रावण सुदी ३ बुधवार को श्रीनाथ जी की 
स्थापना गोवर्धन के ऊपर एक छोटे से मंदिर में हुई । सं० १५५६ की चैत्र 
स॒दी २ को पूर्ण मल्‍ल खत्री ने बड़ा मंदिर बनवाने का संकल्प किया ***एक लाख 
स्पये खर्च करने पर भी अर्थाभाव के कारण वह अपूर्गा ही रहा । बीस वर्ष 
पह्चात_ जब पूर्णमल खत्री को व्यापार में तीस लाख रुपए का लाभ हुआ तब 
इसी वर्ष सं० १५७६ में अधूरा मन्दिर पूरा हुआ, तथा वल्लभाचार्य जी ने इस 
मन्दिर में श्रीनाथ जी की स्थापना की ।/* इस तरह श्रीनाथ जी के सन्दिर 
बनने की तीन तिथियां हमारे सम्मुख हैं । श्री धीरेन्द्रजी श्रीनाथ की स्थापना 
तिथि १५७६ मानते हैं । 

श्राचायं शुक्ल जो ने भी स्थापना-तिथि संवत्‌ १५७६ मानी है तथा इसी के 
पद्चात्‌ श्राचायं जो की निधन-तिथि संवत्‌ १५८७ आर सूरदास का शरख-काल 
संबत्‌ १५८० माना है ।* यही तिथि श्रन्य विद्वानों ने भी मानो हैँ ।? परन्तु 
श्री सीतल ने श्रीनाथ की स्थापना संवत्‌ १५५६ में मानो हे ।* दक्षिण-दिग्वि- 
जय संबत्‌ १५६४५ में तथा श्रड़ेल में गृहस्थाश्रम स्वीकार करने के पदचात्‌ एक 
समय श्रोनाथ जी की सन्‍्दिर-व्यवस्था के लिए ब्रज जाते हुए मार्ग में सुर का 
शिष्य होना बताया है ।* 

उपयु'क्त बात की पुष्टि में उन्होंने 'बल्लभ-दिग्विजय' का उल्लेख फरते 
हुए कहा हैँ कि जब वे ब्रज से अडेल वापिस श्रा गए तब गोपीनाथ जी का 
जन्म हुमा । यह जन्म सम्बत्‌ १५६७ माना जाता है । इस यात्रा में उन्हें साल- 
छः महीने श्रवश्य लगे होंगे । श्रतएवं सूर का शरण-काल सम्बत्‌ १५६७ ही 
ठहरता हूँ ॥ 

१५७६ के शररा का खण्डन उन्होंने सूर के “श्री वललभ दीजे मोहि 





१ “श्रीनाथ जी का इतिहास', श्री धीरेन्द्र वर्मा । 
२. 'सूरदास', पं० शुक्लजी पृष्ठ १३८। 
३. 'सूर सौरभ', श्री मुन्शीराम शर्मा तथा 'संक्षिप्त हिन्दी नवरत्न', श्री मिश्र- 
बन्धु । 
, '“भ्रष्टछाप परिचय | 
५ '"मूर निर्णाय', पृष्ठ छढ | 


१ मद्दाकवि सूरदास 


बधाई” पद के श्राधार पर किया है । श्रापका कहना है कि यह पद सुर ने 
विट्वलनाथ जी के जन्म के समय बनाया था। विट्वटलनाथ जी का जन्म सम्वत्‌ 
१५७२ का _। इसके पहल वे अभ्रवश्य शरण गए होंगे, तभी तो यह पद 
गाया । 

अकबर से भेंट 

श्रीनाथ जी का कौतंन करते हुए सूर ने सहस्नों पद बनाएं। सूर को 
प्रसिद्धि सर्वत्र फंल गई । तत्कालीन भारत-सम्नाद्‌ श्रकबर ने भेंट की इच्छा 
प्रदर्शित की । भेंट के समय श्रकबर ने सूरदास से श्रपना यश्ोगान सुनना चाहा 
तब सूर ने “मना तू करि माघो सों प्रीति” गाया । श्रकबर बहुत प्रसन्न हुआना 
आर बोला कि मुझे परमेश्वर ने इतना बड़ा राज्य दिया है, सब मेरा यज्ञ गाते 
४, तुम भी कुछ गाओ्नोे ।' तब सूरदास ने “नाहिन रह्यो मन में ठौर” यह 
गाया । तदनन्तर सूरदास विदा लेकर मन्दिर में श्रा गए । 

“राम-रसिकावलो' के लेखक ने भेंट का स्थान दिल्ली माना हैँ परन्तु कोई 
भी विद्वान्‌ इसे मानने को तेयार नहों हें । कोई-कोई भेंट का स्थान फतहपुर 
सीकरी मानते हूँ, परन्तु यहाँ कुम्भनदास से भेंट हुई थी, सूर से नहीं । 

“मुन्शियात अ्रबुल फजल' श्रबुलफुजल के लिखे समय-समय पर के पत्रों का 
संग्रह है । इनमें एक पत्र ऐसा है जो श्रवुलफजल ने बनारस के सूरदास को 
लिखा था। सूरदास को बनारस का करोड़ी कष्ट देता था जिसकी शिकायत 
दरबार में की गई थी। जिसके उत्तर में उपर्युक्त पत्र था। इस पत्र में सूरदास 
को शिकायत करने व बादशाह से मिलने प्रयाग श्राने को कहा है । 

बा० राधाकृष्णादास के श्रनुसार बनारस व ब्रज के सूर एक ही हैं तथा 
सुर-प्रकबर की प्रयाग में भेंट हुई थी। 

अ्रकबर सम्वत्‌ १६०० तथा सम्बत्‌ १६६१ में प्रयाग गया था। सम्बत्‌ 
१६४० के लगभग तो सूरदास का देहान्त हो चुका होगा, यदि जीवित भी मान 
लिया जाय तो श्रायु के १०० वर्ष में एक वयोवुद्ध विरक्‍त महात्मा का शिकायत 
करना तथा इतने बूढ़े को श्रकबर का प्रयाग बुलवाना अ्रस्वाभाविक सालूम 
होता है । 

श्रीमद्भागवत की अ्रण्ञ॒ुभाष्य भूमिका में संवत्‌ १६२८ के लगभग श्रकबर 
का मथुरा जाना लिखा है| हरिराय जी ने श्रपनी वार्ता की टीका में भेंट का 
स्थान मथुरा लिखा है । “भ्रष्ट सान की वार्ता में लिखा है कि श्रकबर को 


१, 'गष्टछाप' (सूरदास की वार्ता), सं० श्री धीरेन्द्र वर्मा । 
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जब सूर से मिलने कौ इच्छा हुई तब उनकी खोज के लिए गोवर्धन पर एक 
धर भेजा गया, ज्ञात हुआ कि सूरदास जी मथुरा गए हैं । हु 
संवत्‌ १६२३ में विदलनाथ जी गोवर्धन से कहीं बाहर चले गए थे । 
इसी समय उनके पुत्र गिरिधर जी श्रीनाथ को मथुरा ले गए।॥ साथ में सूर 
भी चले गए। संवत्‌ १६२१ में तानसेन दरवारी गायक हुए । इन्हीं की प्रेरणा 
से प्रकबर ने सुर से मिलना चाहा था। श्रतः हम कह सकते हैं कि संवत्‌ १६२३ 
श्रौर संवत्‌ १६२८ के बोच भ्रकबर श्रौर सुरदास की भेंट मथुरा में हुई होगी । 


खर-तुलसी-मिलन 
संवत्‌ १६१६ के लगभग गोस्वामी विद्ुललाथ जी जगन्नाथ पुरी की यात्रा 
को गए | साथ में सूरदास जो भी थे। रास्ते में कामतानाथ पर्वत पर सूर ने 
ठुलसोी से भेंट की। बाबा बेनीमाघवदास जी ने इसका फुछ पंक्तियों में 
बर्णन किया है: 
सोलह सो सोलह लगे कामद गिरि ढिग वास । 
शुचि एकांत प्रदेश मेंह श्राये सूर सुदास ॥“**श्रादि 
(मूल गोसाई -चरित ) 


अष्टछाप में स्थापना 
गोस्वामी विद्ुलनाथ ने जब पुष्टि-सम्प्रदाय का अ्राचार्यत्व ग्रहए किया | 
तब संवत्‌ १६०२ में भ्रपने सम्प्रदाय के सर्वश्रेष्ठ श्राठ कवियों फी एक 'प्रष्ट- | 
छाप! की स्थापना की जिसमें ४ श्राचार्य वललभ के श्र ४ इनके शिष्य थे। वे ॥ 
क्रम से इस प्रकार हें-- 
(१) सूरदास, (२) कुंभनदास, (३) कृष्णादास, (४) परमानन्दवास, | 
(५) गोखिंद स्वामो, (६) नन्‍्ददास, (७) छोत स्वामी, (८) चतुभु जदास । 
इन झाठों कवियों में सूरदास का स्थान सर्वोच्च था। श्राज हमें राधाकृष्ण 
का जो भी कुछ हिन्दी-काव्य प्राप्त हे उसमें अ्रष्टछाप सबसे झ्रधिक सरस, । 


प्रभावशाली, भक्ति से परिपूर्ण व चिरस्थायी है तथा इसमें भी सूरदास जी का ॥ 
'सूर सायर! सर्वेश्रेष्ठ है ॥ ॥ 








निधन-संव त्‌--जन्म-संवत्‌ के समान हो सूर का निघन-संवत्‌ भी श्नत्यन्त | 
विवाद-प्रस्त है । संवत्‌ १६२० से १६४२ तक का लंबा प्रन्तर सूरदास का 
निघन-संवत्‌ साना जाता हे । 

पं० शुक्ल छो १६०७ में 'साहित्य लहरी' रा रचना-काल सानकर उससे 
दो वर्ष पूर्व 'सूर सारावलो' फा मानते हें जब कि सूर की झायु ६७पर्ष को थो। | 











फ् महाकवि सूरदास 


श्र्थात्‌ सुर का जन्म १५४० में सानकर अनुमान से ८०-८२ वर्ष की श्रायु 
मानकर निधन-सम्वत्‌ १६२० मानते हैं । यही श्री सान्याल जी का मत है। 

श्री मुन्शीराम शर्मा कुछ प्रमाणों के श्राधार पर सूर का सं० १६२० से 
श्रागे १६२८ तक जीवित रहना मानते हैं । 

(१) पं० छारिकाप्रसाद सिश्र ( भू० पू० गृहमन्त्री, मध्यप्रदेश ) को कुछ 
खोजों से विदित होता हैँ कि श्री विट्वलनाथ सं० १६१६ से १६२१ तक ब्रज के 
बाहर यात्रा में रहे । सं० १६२० में रानी दुर्गावती की राजधानी गढ़ा में 
उन्होंने भ्रपना विवाह किया । गढ़ा से प्रयाग होते हुए सं० १६२२ में मथुरा 
पहुँचे श्रौर सं० १६२३ में गुजरात की यात्रा करने चले गए। यदि सं० १६२० 
में सूरदास की मृत्यु मानी जाय तो गो० विट्वुलनाथ सम्प्रदाय के महान्‌ प्रभावी 
भक्त व कवि की मृत्यु के पश्चात्‌ उसी वर्ष कंसे ब्याह करते ।* 

(२) श्रकबर को सूरदास से मिलने की इच्छा तब हुई जब उन्होंने तानसेन 
द्वारा सूरदास का एक पद सुना था। तानसेन सं० १६२१ में दरबार में श्राये। 
श्रत: सुरदास सं० १६२१ के पदचात्‌ भी जीवित थे। 

(३) ऊपर श्रकबर-भेंट के प्रसंग में बताया जा चुका हे कि यह भेंट मथुरा 
में सं० १६२३ के पदचात्‌ हुई, श्रतएव सूर १६२३ के पश्चात्‌ भी जीवित थे। 

(४) 'श्रीमद्भागवत्‌' के श्रणुभाष्य की भूमिका से ज्ञात होता है कि श्रकबर 
सं० १६२८ में काशी गया। हरिराय जी ने वार्ता की टीका में काशी में ही 
भेंट का होना लिखा हैं । सं० १६२६ में भ्रकबर को पुत्र हुआ था। सम्भव हैँ 
इसी खुजी में तीर्थं-यात्रा के लिए श्रकवर निकल पड़ा हो तथा सुर से मथुरा में 
भेंट हो गई हो । इस हिसाब से सुर का जीवित होना सं० १६२८ तक श्रनुमित 
होता है । 

(५) गो० विट्ठलनाथ जी का स्थायी ब्रज-बास सं० १६२८ है। वार्ता से 
ज्ञात होता है कि इस समय श्रीनाथजी के कीतंन से श्रवकाश मिलने पर कभोी- 
कभी नवनीतप्रिया जी के दर्शनार्थ गोकुल जाया करते थे । यह बात *“श्रष्ट- 
सखीन की वार्ता! से भी पुष्ट होती है । इससे सिद्ध होता है कि सं० १६२८ 
तक सूरदास जी जीवित थे ।* 

कुछ श्रन्य विद्वान्‌ इससे भो आ्रागे सं० १६६० तक सूरदास का जीवित 





१ इस ब्याह का समय “अष्ट छाप परिचय' में १६२० सं० बताया हैँ । 
पृष्ठ १२॥ 
२. 'अप्टछाप परिचय, पृष्ठ 5४-६३ । 
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रहना मानते हैं ।* 

श्री मीतल जी ने कृष्णदास का एक “वसन्‍्ता कऋ्रीड़ा का पद उद्धृत किया 
है जिसमें भ्रष्टछाप के खिलाड़ियों में सूरदास का भी नाम है । साथ ही गोसाई 
के पुत्र घनइयाम का भी नाम है। ये सं० १६२८ में हुए थे । इनको प्राय 
बसन्‍्त के समय कम-से-कम १० वर्ष मानकर सूरदासजी का सं० १६र३ेष८ में 
जीवित रहना सिद्ध किया है ।* इसी तरह सूरदास का एक राज-भोग वाला 
पद भी उद्घृत किया है। इसे श्री मीतल नवनीतप्रिया के राज-भोग के 
समय गाया हुम्ना बताते हैं | यह राज-भोग सादे जेवनार के रूप में १६४० में 
हुआ था। श्रतएवं सूरदास सं० १६४० तक उपस्थित थे ।* 

इस तरह सूरदास का निधन सं० १६२० से लेकर १६४० तक माना 
जाता है। सं० १६२० वाला मत शुद्ध श्रनुमान के आ्राधार पर स्थापित किया 
हुआ है श्रतएव उसके पढ्चात्‌ सूर का निधन कब हुश्रा यह नहीं कहा जा 
सकता । उपयुक्त प्रनुमानों से उतका सं० १६४० तक जीवित रहना सिद्ध 
किया जाता है । 

“चौरासी वेष्णवों की वार्ता' में सूरदास जी के मरण-काल का वर्णन दिया 
गया है । गो० विद्ुलनाथ जी जब श्रोनाथजी का पूजन, अुंगार श्रादि करते तब 
सूरदास पद गाकर सुनाया करते थे। एक दिन सूरदासजी को श्राप हो से 
ज्ञात हो गया कि मुझे श्रव संसार छोड़ना है। इसलिए रास-लीला के स्थान 
प्लैरसौली में चले गए। वहाँ ्रोनाथ जी के मन्दिर की ध्वजा को दंडवत्‌ करके 
भ्राचार्य जी का स्मरण फरते हुए इस आ्राज्ञा से लेंट गए कि अ्रन्त समय में 
श्रीनाथ जी के दर्शन होंगे। 

इसी समय गोसाई जो ने सूरदास को मस्ि-कोठा में कीर्तन करते हुए न 
सुनकर पूछ-ताछ फी । भक्तजनों ने सब वृत्तांत कह सुनाया। गोसाईं जी समझ 
गए कि श्राज सूरदास जी नइवर शरीर छोड़कर नित्य शाइवत वृन्दावन धाम 
जा रहे हैं, उन्होंने वहाँ उपस्थित समस्त भक्तों से कहा कि “पुष्टि मार्ग का 
जिहाज जात है जाको कछू लेने होय तो लेड और जो भगदिच्छा तें राजयोग 
आरती पाछें रहत हें तो में हूँ आवत हों ।”४ गोसाई जी का प्रादेश पाकर 





१, 'सूर निरंय', पृष्ठ &€६ से १०२। 
२. वही, पृष्ठ ६६। 

३. वही, पृष्ठ १००-१०११। 

४, “द८४ बैष्णवों की वार्ता” । 





८० मद्दाकवि सूरदास 


भक्‍तजन चले गए तथा पूजा समाप्त करके गोसाई जी भी श्रा पहुँचे । पहुँचते 
हो खबर पूछो । सूरदास ने दंडवत्‌ करके “देखो-देखो हरिजू का एक सुभाव” 
यह पद गाया। पद सुनकर गोसाईं जी प्रसन्न हुए । तब चतुर्भुजदास ने कहा 
कि सूरदास जी ने भगवद्यश-वर्णान तो जीवन-भर किया पर महाप्रभून का यहञञ 
वर्णन नहीं किया । तब सूरदास जी ने कहा कि मेंने महाप्रभु और भगवान्‌ में 
कुछ श्रन्तर ही नहीं समझा । दोनों का यश-गान कुछ भिन्न-भिन्न [थोड़े हो 
है । ऐसा कहकर “भरोसो इन दृढ़ चरणन केरो” यह पद गाया । इसके पश्चात्‌ 
उन्हें मूर्छा श्रा गई श्रौर उनका “चित श्री ठाकुर जी को श्रीमुख तामें करुणा रस 
के भरे नेत्र देखे ।” तब गोसाईं जी ने सूरदास से पूछा कि तुम्हारे नेत्र की 
वृत्ति कहाँ हैँ । उत्तर में यह पद सुनाया, जो उनका श्रन्तिम पद कहा जाता है: 
खंजन नैन रूप रस माते । 

इस पद की समाप्ति के श्रनन्तर सूरदास जी ने भ्रपना नश्वर शरीर त्याग 

दिया । इनमें तथ्य कहाँ तक है, कहा नहीं जा सकता । 


4 
आत्मपरक भावभूमि 


पश्चिम के पंडितों ने काव्य को परिधि बनाते हुए, न जाने क्यों, घामिक 
झौर प्राध्यात्मिक कृतियों फो उससे बहिष्कृत-सा कर दिया है श्रोर ब्लेक, 
ब्राउनिंग-जैसे दाशनिक कवियों को भी उनका उचित आअ्लासन देने में संकोच 
करते हैँ। स्वयं ही संसारी भावनाश्रों में प्रधिक लिप्त होने के फारण उन्होंने काव्य 
का उत्कर्ष लोक-व्यापार में हो भ्रधिक मान लिया है; नहीं तो वे साहित्य श्रौर 
कल(झों के उस मौलिक तथ्य को स्पष्ट श्रवश्य करते जिसके भ्राघार पर 
उनका यह फाव्य-वर्गोकरण ठहरा है ! उन पंडितों ने उच्च दर्शन को मानवोये 
मनोविज्ञान फो श्रपनी बनाई हुई व्याख्याओं को तुलना ,में तुच्छ स्थान प्रदान 
किया हे ओर भ्रपनी इस श्राविष्कृत साइकॉलाजी के सामने ज्ञान-विज्ञान की 
हँसी उड़ाई है। इसो फारण वे भारतोय भोर सम्पूर्ण प्राच्य साहित्य को 
भधिकांश में श्रत्युक्षषपूर्णा ओर श्रवास्तविक मानते हें श्रोर उस पर झलंकत 

कृत्रिम भाव और भनहोनी कल्पनाश्रों का लांछन लगाते हैं । 

हमारे देश में भो काव्य की फोटियाँ बनाई गई हें, पर उनका उद्देश्य 
बन्धन नहीं है । भ्रवसर के भ्रनुसार थे भ्रधिक-से-प्रधिक विस्तार कर सकती 
हें, जिसमें लोकिक श्रोर झ्राष्यात्मिक भावना-जगत्‌ भ्रभेद भाव से सन्निहित हो 
सकता हूँ। हमारे यहाँ के प्रायः समस्त श्रेष्ठ कवियों ने श्रपने देश का मल 
वक्त वृढ़ भाव से ग्रहण कर रखा है, जिससे हमारो कविता फा सम्पर्क भ्र्थ, 
घर्मं झोर काम से हो नहों, मोक्ष से भो अटूट बना रहा है। झ्ादिकाव्य रामा- 
घर कॉच-कोंचो को कथा से झारम्भ होकर राम (पुरुष) के स्वर्गारोहएा झोर 


हरे महाकवि सूरदास 


सीता (प्रकृति) के पाताल-प्रवेश में समाप्त होता है । यह इस बात का साक्षी 
है कि हमारे श्रादिकवि ने तुच्छातितुच्छ लोक-घटना से लेकर उच्चतम दाश- 
निक तत्त्व का समन्वय एक ही रचना के श्रन्तगंत किया है । यही हमारे यहाँ 
की प्राचीन काव्य-परिपाटी रहो हैं। महाकवि कालिदास ने श्रपने काब्यों में 
श्वृद्धार की सीमा स्पर्श कर लो थी, किन्तु ऊँचे-से-ऊंचे आ्राध्यात्मिक श्रनुभवों को 
भी रचनाओं में उतारा है। “प्रभिज्ञान-शाकुन्तल” को तो सात समुद्र पार का 
द्रष्टा कवि गेटे श्रपनी श्रद्धांजलि भेंट करता हैं--“इसमें पृथिवी (प्रकृति) 
स्वर्ग (पुरुष) से मिलने श्रा गई है और दोनों परस्पर मिलकर एक हो गए 
हें ।” परवर्ती काल के श्रालंकारिकों ने भ्रवश्य लौकिक भावों को ही श्रपनी भ्रात्मा 
का सूत्र पकड़ लेने दिया था, परन्तु ऐसा समय कभी नहीं श्राया जब कोई भी 
साहित्य का पंडित यह कह सकता कि धर्म श्रौर दर्शन के तत्त्वों से रिक्त काव्य 
ही एक-सात्र श्रेष्ठ काव्य है। इस काल में भी लौकिक श्यृद्भार श्रौर देव- 
शद्भार की दो कोटियाँ बनी ही रहों; कभी भी काव्य का श्रानन्द केवल 
लोकिक श्रानन्द नहीं माना गया। निम्नातिनिम्न संसारी वस्तु से भी उच्चाति- 
उच्च श्रध्यात्म-तत्त्व का संसर्ग करा देना, श्रपने साहित्य की एक बड़ी विशेषता 
रही है । 

काव्य का क्षेत्र भावों की क्रीड़ा-भूमि हैं, कविता के इस मूल स्वरूप को 
हम सभी स्वीकार करते हैं । यह तो काव्य श्रौर कलाश्नों की पहली कोटि है 
जिसके श्रभाव में उनका श्रस्तित्व ही श्रसम्भव है; किन्तु इसके श्रतिरिक्त 
किसी दूसरे कोटि-क्रम को श्रावश्यकता नहों है । भावों का उद्रेक कविता द्वारा 
होना चाहिए यह श्रनिवार्य है, किन्तु श्रौर कुछ श्रनिवार्य नहीं। भावों की 
व्यंजना, ध्वनन, श्रभिव्यक्ति यही कविता श्रोर कला का व्यक्तित्व है, परन्तु 
हम यह कुछ भी नहीं कह सकते कि हमारे भाव ये ही हैं इतने हो हें श्रथवा ऐसे 
ही होने चाहिएँ । प्रत्येक मनुष्य की धारण्ाएँ उसकी प्रकृति के श्रनुसार बनती 
हें; प्रत्येक देश के भाव उसके विचार श्रोर उसके दर्शन को कोई इयत्ता नहीं है। 
श्राज श्रेंगरेज जाति श्रथवा पश्चिमी विचार-प्रणाली में जो भावनाएं श्रत्युक्ति- 
पूर्ण समभी जाती हैं, कल वे अ्रपना रूप बदल सकती हैं । एक के लिए जो 
श्रत्युक्तिपूर्ण है, दूसरे के लिए उससे बढ़कर सत्य, सुलभ श्रौर स्वाभाविक कोई 
दूसरी वस्तु नहीं। जिस देश श्र काल की जंसी श्रभिरुचि होगी, उस देश की 
कविता भी वैसा ही बेश धारण करेगी । यदि यूरोप में स्वाभाविकता के नाम 
पर यथार्थ प्रक्रृति के चित्रण, जन-साधारण के लोक-व्यवहार के दर्शन शौर 
व्यक्तिगत विशेषताओं के निरूपणा को ही उत्तम कला समभते हैँ, तो यह्‌ उसकी 


आत्मपरक भावभूमि रे 


नई सनोवृत्ति का हो परिणाम है। यह परिणाम निइचय ही श्रचिर झौर 
झनित्य है, क्योंकि इसके श्राघार में परिवर्तन संभव हैं। 
काव्य और कलापों में प्रदर्शित रूपों श्रौर तज्जनित भावों के विषय में किसी 
प्रकार के विश्ेष्य-विशेषण के लिए स्थान नहीं है। सृष्टि के श्रपार भाव-भेद 
झौर रस-मेद फो हमें समझ लेना चाहिए। यदि हम किसी देश के किसी समय 
के किसी फवि की काव्य-फला को श्रसम्भव कहते हैं, तो यह हमारा ही श्रज्ञान 
हो सकता है, क्योंकि हमने उस घारणा-भूमि में पहुँचने की चेष्टा नहीं की, न 
उस मनोवृत्ति का ब्रध्ययन्न किया जिसके द्वारा उस कवि ने उस “्रसम्भव' 
वस्तु फो प्रत्यक्ष सम्भव कर दिखाया है। श्ौर श्रशुद्ध तो वह फकद्ापि नहीं, 
क्योंकि कवि के शुद्ध श्रन्तःकरर्ण से उसको निष्पत्ति हुई है। हमें प्रत्येक देश के 
विचारों को श्रपने देश के विचारों की कसोटी पर कसकर श्रपना “फतवा 
निकालने की कोई श्रावज्यकता नहीं है, क्योंकि विचारों को भूमि एक दूसरे से 
निरपेक्ष और स्वाधोन हो सकती है । यदि हममें इतनी व्यापक सहानुभूति हे कि 
हम किसी कवि की कविता को उसके देश-काल झ्रोर व्यक्तित्व फे विकास के 
अ्रनुसार देख सकते हें; यदि हमने उस विचार-भूमि की भराकी पाई हे, जिसे 
देखकर उस कवि की श्रात्मा में कविता उद्देलित हो उढी थी; तो साहित्य- 
समीक्षा की इसी सर्वोत्तम श्रौर एक-मात्र तथ्यपूर्ण प्रणाली का उपयोग हमें 
करना चाहिए । हमारे लिए सबसे सुन्दर उपाय यही है कि हम कवि को 
श्रात्मा में श्रपनी श्रात्मा को सिलाकर--विकास की प्रत्येक दिज्ञा में उसके साथ 
तन्‍्मय होकर--उसका श्रध्ययत आरम्भ करें; श्रन्यथा यदि पढ्िचम से पूर्व को 
यह कहा जाता हू कि तुम्हारी भाषा श्रलंकृत, तुम्हारे भाव भ्रस्पृश्य, और 
तुम्हारी कल्पना श्रतिशयोक्तिपूर्ण है; तो पूर्व से पश्चिम को यह्‌ प्रतिध्वनि 
जायगी कि तुम्हारी भाषा भोंडो, तुम्हारे भाव भोतिक और कल्पना केवल 
प्रौपचारिक हूँ। 
एक श्रोर बांध, जो कविता-कला के चारों भ्रीर बांधा जाता है, जिससे 
अपने देश के दर्शन और सूर की वास्तविक भावना का परिचय प्राप्त करने में 
बाधा पड़ सकतो हे, रूप का बांध है। कहते हें, कलाएँ रूपवती हैं; वे रूप की ही 
प्रभिव्यक्ति कर सकतो हैं, श्ररूप की नहों। इसमें सन्देह नहों कि कलाएं 
रूपवतो हें, परन्तु यह तो केवल वाक्‌-छल है कि वे रूप की हो श्रभिव्यक्ति 
कर सकती हूं, श्ररूप की नहीं । इस अनोखी वात को साहित्य-तत्त्व कहकर 
प्रचार फरने से एक बड़ा विक्षेप यह पड़ेगा कि भारत के उच्चतम आ्रात्म-दर्शन 
को काव्य में भ्राकर तिरस्कृत होना पड़ेगा । जो ब्रह्म रूप झौर झरूप दोनों के 
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ऊपर, श्रनिर्वंचनोय है, उसका भी कविता की प्रणाली से निर्वचन फरने को 
चेष्टा हमारे यहां बहुत समय से की जा रही है । कहना चाहिए कि हमारा 
प्राचीन भक्ति-साहित्य श्रधिकांशत: ऐसा हो है । मूर्त में यदि श्रमूर्त की व्यंजना 
न हो सकी, तब तो हमारे धर्म की एक महत्त्वपूर्णां परम्परा ही नष्ट हो गई। 
भारत की भावना-धारा इतनी श्रधिक रहस्यमयी है कि कृष्ण के अ्रवतार रूप 
में न केवल सगुए भगवान्‌ की वरन्‌ सगुरा-निगु रा के ऊपर जो परात्पर पर- 
ब्रह्म हैं, उनकी लोला भी हुई है । कृष्ण का अवतार भी क्‍या हमारे दर्शन- 
शास्त्र के भ्रनुसार भ्रवतार था ? नहीं, वे तो अ्रवतार लेने के सदृश्ञ प्रकर्ट होते 
से दीख पड़े थे। इतने ही से समझना चाहिए कि इस देश की कविता केवल रूप 
का प्रत्यक्षीकरण करके श्रपने दर्शन के भ्रनुकुल नहीं बन सकती । श्रवश्य ही 
यदि कृष्ण-काव्य से कृष्ण के भक्तों की तृप्ति होती है--होती क्‍यों नहीं--तो 
तभी होतो है, जब उस काव्य में रूप की ही नहीं, रूप-प्ररूव दोनों की और 
दोनों के परे जो तत्त्व है, उसकी भी व्यंजना होती हे । 
श्रव हम भारतीय विचार-धारा के प्रवाह के साथ-साथ सुर के काव्य-प्रवाह 
की गति देख सकते हें । वह काल भक्ति के प्लावन का था। कहा जाता हे कि 
भगवान्‌ कृष्एद्वेपायन व्यास को वेदान्त-सृत्रों श्रौर गीता का प्रवचन करके भी जब 
शांति न मिली, तब उन्होंने श्रीमद्भागवत की रचना करके परम ज्ञान्ति को कर- 
तल-गत किया। यह भागवत भक्त का श्रपूर्व प्रन्थ है। इसमें पण्डितों की परीक्षा 
होती है, इसकी भाषा को श्रीमदवल्लभाचार्य जी ने 'समाधि-भाषा' कहा हूं। ये 
ही वल्लभाचार्य महाराज सूरदास के दीक्षा-गुरु थे श्रौर इन्होंने सुर को श्राज्ञा 
दी थी कि वे भागवत की ही कया को भाषा के पदों में गाकर सुनाएँ। सूर 
के पदों की भी भागवत की हो 'समाधि-भाषा' समभनी चाहिए। यों तो 
समाधि में भाषा कहाँ है श्रोर भाषा में समाधि कहां, परन्तु श्रीमज्भागवत तथा 
इन पारदर्शी भक्तों का ऐसा हो प्रयास था कि जो सम्भव नहीं था उसे भी 
सम्भव कर दिखाया। ज्ञान की चरम साधना समाधि है, किन्तु वह समाधि 
मोन है । ज्ञान की इस मौन समाधि के ही समकक्ष ( भक्तों के लिए तो उससे 
भी बढ़कर) भक्ति की मुखर समाधि की कल्पना श्राचार्य वल्‍लभ ने की, जो 
परम श्रानन्वमयी है । ज्ञान के द्वारा श्रात्मा की मुक्ति होती है, परन्तु वह 
भक्ति धन्य है जो मुक्‍त श्रात्माओं की 'समाधि-वाणी” सुनने का श्रवसर देती 
हैं। मायावृत संसार के रूप-श्ररूप में व्याप्त श्रौर उसके परे कृष्ण-रूप का 
साक्षात्कार जीवन की चरम उपलब्धि है, किन्तु उस कछृष्ण-रूप का श्रवतार, 
उस भ्रवतार का दर्शन, उसकी लीलाश्नों का श्रवरा-कीत्तंन ये स्‍श्लोर भी रहस्य- 
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भयी औ्रौर मीठी कल्पनाएँ हें । 

सूर की यह परम निगूढ़ भक्ति को साधना जब कविता में श्रपनी सिद्धि 
पाती है-जब हिमालय के हिम-खंड द्रवित होकर जल-धारा बनते हैं,जो जल-धारा 
गंगा-यमुना श्रादि के रूप में देश का शुष्क हृदय सींचती, भ्रसंख्य कंठों की तृषा 
शान्त करती हँ--तब उसका क्‍या स्वरूप होता है, यह देखना चाहिए। हम 
देखते हैँ, कि उनकी कविता गेय पदों के रूप में है, जैसे एक-एक लीला के 
श्रनेक छोटे-छोटे भाव-चित्र खींच लिये गए हों । इन पदों प्रें शब्द की साधना 
के साथ-साथ स्वर की भी परम उत्कृष्ट साधना है। जेसे शुद्ध भावानामय, 
लयकारी ये पद हैँ वैसा हो तन्मयकारी इनका संगीत है । कविता के रहस्य से 
भ्रवगत विद्याथियों को यह्‌ विदित होगा कि गीत-काव्य में छोटे-छोटे पदों 
द्वारा सुन्दर सनोरम भाव-मूर्तियाँ श्रंकित की जातो हैं; इनमें से सब प्रकार की 
कर्कंशता बहिष्कृत की जाती है; गेय पदों की भावना प्रायः कोमल होती है 
झ्रौर एक-एक पद में पूर्ण होकर समाप्त हो जाती है। सूर ग्रादि भक्तों की 
वह भावना, जो प्रारम्भ में भगवान्‌ के गुणों का गान करती है, फिर श्रव- 
तार रूप में उनकी लीलाओ्रों का कीर्तन करती है, फिर वियुक्त होने पर उनके 
प्रति भ्रश्नु-वर्षा करती है, उत्तरोत्तर मुदुल, कोमल श्रोर कच्ण हो उठी है । 
गीत-काव्य की दृष्टि से ये पद उत्तम कोटि से कहाँ नीचे नहीं उतरते । 

परन्तु सूर-जंसे भक्ति-विद्लल कवि के लिए यह्‌ सम्भव नहीं था किवे 
वस्तु रूप में कृष्ण के बाल्य-काल से लेकर वियोग-काल तक के चरित का 
चित्रण कर देते--अ्रपने हृदय के उमड़ते हुए श्रानंद को दबा लेते । प्रायः 
प्रत्येक पद की श्रन्तिम पंक्षित में उनकी प्रेमातुर भावना मुखर हो उठी हँ-- 
इसका रहस्य वे हो समभे!ंगे जो भागवत की समाधि-भाषा का रहस्य समभते 
हैं । पश्चिमीय साहित्य-समीक्षक इन अ्रन्तिम पंक्तियों को भ्रसंगत भ्रौर श्रसंभव 
कह सकते हूँ । उनका यह श्रारोप हो सकता है कि ऐसा करने से कृष्ण-चरित 
के भिन्‍न-भिन्‍न वर्णेनों का स्वाभाविक सोन्‍्दर्य बहुत श्रंशों में नष्ट हो जाता है ॥ 
श्रभी कृष्ण उत्पन्न होकर माँ को गोद भी नहीं छोड़ पाए कि सूर के “स्वामी” 
बन बेंठे ! श्रभी वे गो-चारण करते हुए अपने सहचरों हारा भयभीत किये 
जाते हैं, श्रभी उन्हें 'जगत्‌ के प्रभु' को पदवी मिल गई ! यश्योदा उन्हें उनकी 
शरारतों के लिए दंड कया देती है, 'त्रिभुवतननाथ को नाच नचाती” हूँ ! श्रतः 
उन श्रालोचकों के विचार में ये सब पद पाइचात्य गीतों को भांति कोमल और 
मधुर भावों से नहों भरे; वे श्रद्भुत, श्रस्वाभाविक और अ्रसम्भव हैं ॥ 

भारतीय रस-शास्त्र की प्रचलित पद्धति भी इस सम्बन्ध में अ्रनेक प्रकार 
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की द्विविधाएँ उत्पन्न करतो है । रस-शैली के अ्रनुसार प्रत्येक महाकाव्य में एक 
प्रधान रस और उसके श्रंगीभूत श्रनेक रस होते हें । सूरदास के पदों का एक 
महाकाव्य मानने में ज्ञास्त्र की क्‍या श्राज्ञा है ? प्रबन्ध रूप में न सही, मुक्तक 
रूप में 'सुरसागर' सर्वत्र एक उद्देश--एक महत्‌ उद्देश-रखता हँ। वह 
उद्देश है कृष्णा का ही गुण-गान । महाकवि सुर ने श्रपने आारम्भिक विनय के 
पदों में यह प्रदर्शित किया है कि वे उन्हीं क्ष्ण की लीला का वर्णन करने को 
उद्यत हो रहे हें जो चराचर-नायक, ईशों के ईश और स्वयं व्यापक विभु हैं । 
यह केवल ऐसा निर्देश नहीं है जैसा काव्यों के रचयिता श्रपने-अ्पने नायकों के 
सम्बन्ध में कर देते हें कि बे किसी देवता के भ्रवतार, श्रासमुद्र पृथ्वी के पालक 
चक्रवरत्ती सम्नाट्‌ हें । सर ने आत्मा के उत्कट विह्वास से कृष्ण की ईइवर-रूप 
में श्रचेना की थी, उनके सभी निर्मित पद इसके साक्षी हें । 

कविवर सुर की यह काव्य-चातुरी विशेष रूप से प्रशंसनीय है कि वे ब्रज 
के चित्रपट पर कृष्ण का चित्र अंकित करने के पहले विनय के पदों में उसको 
भूमिका उत्तम रीति से बांध लेते हैं । सूर के कृष्ण को साहित्य-श्ास्त्र श्रपने 
घीरललित (प्रधिकांश में कृष्णा धीरललित माने गए हें) या धीरोदात्त नायक 
की कोटि में रखने का सहसा साहस नहीं कर सकता । यद्यपि उक्त श्ञास्त्र के 
अ्रनुसार कृष्ण ही विविध लीलाशं के श्रालम्बन ठहरते हैं श्रौर उद्दीपन की भी 
सम्पूर्ण सामग्री है, किन्तु सुर के श्रारम्भिक विनय के पदों से ही उनकी भाव- 
भूमि श्रसाधारण रीति से ऊपर उठ जाती है श्रौर उनके लोला-गीतों में तो 
माधुर्य भावना श्रालोकिक सीमा पर पहुँच जाती है। 

यदि सूर का पद-संग्रह साहित्य-शास्त्र के श्रनुसार एक काव्य-राशि साना 
जाय तो इसका प्रधान रस क्‍या है? उत्तर यही है कि इसका प्रधान रस साहित्य- 
शास्त्र की रस-कोटि में नहों श्राता--वह अ्रलोकिक रस है । यद्यपि साहित्य-शास्त्र 
सब रसों का श्रानन्द 'अलौकिक' मानता है किन्तु सुर के काव्य का श्रानन्‍्द इस 
“ग्रलौकिक' से भी अलौकिक है । यह आनंद और किसी काररा नहीं, सूर की कृष्ण- 
भावना के कारण अ्रलौकिक है । तुलसी के राम, सुर के कृष्ण--भक्‍त कवियों के 
जो-जो नायक हुए हेँ---सबने काव्य-जगत्‌ की प्रचलित विधियों का अ्रतिक्रमरा-सा 
किया हैँ। इन कवियों की यह भ्रदृभुत कला है कि ये अपने स्वतन्त्र अधिकार से ऐसे 
नायक का श्रवतरण करते हें जो चराचर-नायक है । कृष्णा के चरित श्रौर राम 
के चरित में राम श्रौर कृष्णा सम्पूर्ण काव्य का -- नायक, उपनायक, सब पात्रों 
सब घटनाश्रों का-एक सुत्र से संचालन करते हैं । 'रामचरितमानस' में राम के 
श्रतिरिक्त जिस किसी ने जो कुछ किया है राम की ही प्रेरणा से । हनुमान ने 


आत्मपरक भावभूमि डे 


समुद्र लांघकर लंका जला डाली--'उमा न कछु कपि कै श्रषिकाई, प्रभु प्रताप 
जो कार्लाह खाई ।' मंथरा ने राम-वनवास का भ्रस्ताव किया, क्‍योंकि गिरा 
( बाणी, जो राम को बशर्वातनी है ) उसकी मति फेर गई थी। रावण न्ने 
सीता का हरण किया, युद्ध में प्रवृत्त हुआा--यह भी विधिवज्ञात्‌ ( विधि भी 
राम हो हैं ) । सुमित्रा लक्ष्मण को राम के साथ वन भेजती हुई कहती हैं, 
'तुम्हरे भाग्य राम वन जाहीं, दूसर हेतु तात कछु नाहीं ४ यहाँ लक्ष्मण का भाग्य 
भी राम के भ्रतिरिक्त और कोई नहीं ॥ पूजनीय, प्रिय परम जहाँ ते मानिय 
सकल राम के नाते ।' पूजनीय ही नहीं भ्रपूजनोय भी, हेय भी; प्रिय ही नहीं, 
अप्रिय भी, निन्‍ध भी; राम के ही नाते माने जाते हें ॥ “उमा दार्योषित की 
नाईं, सर्बाह नचावत राम गुसाईं।' गोस्वामी तुलसीदास ने तो श्रपने 'राम- 
चरितमानस' में शिव-पार्वती, भरद्ाज-पालवल्क्य और गरुड़-काकभुशुण्डि की 
तीन-तोन कथाएँ बेठाल दी हैं, जिनका एक-समात्र प्रयोजन रामचरितमानस को 
भ्रविकल रामसय बना देना है । उन लोगों ने उसे वेसा बना भी दिया है । 
महात्मा सुर भी कृष्णमय भ्रानन्द में विभोर होकर प्रत्येक गान की श्रंतिम पंक्तियों 
में भ्रपनी श्रात्मा उन्हें समर्पित कर देते हैं । यह भी गोसाइंजी की वही श्राख्यान 
की-सी शैली है । वह प्रबन्ध के भोतर है, यह मुक्तक में; बस यहो भ्रन्तर है । 

यद्यपि कृष्ण की अलौकिक लीलाझों के सामने प्रचलित साहित्य-शास्त्र श्राइचर्य- 
चकित-सा है, तयापि सुर का काव्य उत्तम कविता के गुणों से विभूषित, साहित्य- 
कला का परिष्कार श्रौर पुरस्कार करने वाला भी हैँ । सूर को श्रनन्य तन्‍्मयता 
स्वयं ही कविता की एक श्रेष्ठ विभूति है। उनकी सघुर भाव की उपासना 
उनके काव्य को यों ही कुसुम-कोमल बना देती हूँ। परन्तु सूर की पवित्र 
भावना से काव्य-कला जिस रूप में उज्ज्वल हो उठी है, वह भी हमारी श्रांखों 
के सामने है (प्रचलित साहित्य-शास्त्र के पंडितों ने श्रपने पांडित्यवश जो सीमाएँ 
बना लो थों, सूर की कविता ने उन्हें नया विस्तार श्रौर नया जीवन-दान दिया। 
साहित्य-शास्त्रियों के दिये जीरं बस्त्रों का त्याग करके कविता नवीनवसना 
वृष्टि से सामने श्राई। एक सबसे बड़ा शुभ काये जो सूर ने किया, यही था 
कि उन्होंने हमारे साहित्य-ज्ञास्त्र को श्राँखें खोल दीं औ्लौर सीमा के स्थान पर 
निस्सोम सौंदर्य को कभलक दिखा दी ॥ इतना ही नहीं, कलाझ्ों के क्षेत्र में सूर ने 
और भी उत्तमोत्तम प्रयोग किये हैँ । काव्य और कलाझओों का झ्ानंद श्रलोकिक करके 
मान लिया गया था, परन्तु यह केवल मानो हुई बात ही थी। जब से देश के 
वास्तविक दृष्टि वाले कवियों का समय बीता तव से काव्य की अश्रलौकिकता 
उत्तरोत्तर क्षोण ही पड़ती गई। कवियों के सानस केवल लोकिक श्युद्धार से 


द्द महाकवि सूरदास 


रंगे होने के कारण काव्य के जो तेल-चित्र निर्मित हुए वे समाज को मलिन 
भावनाश्रों के संसर्ग से धूसरित होकर और भी विक्ृत हो गए। कवियों ने वह कला 
बिसार दी जो विविध रसों में एक उदात्त अलौकिक रस निष्पन्न करतो थी। 
उन दिनों के कवि-चित्रकारों ने श्रपनी चित्रभूमि को जिस रंग में रंगा उस 
पर चित्र भी उसी रंग के बनाएं। कला की सब बारीकियाँ भुला दी गईं। 
कहीं भी नवीन उन्मेष नहों था । जब सूर ने श्रपनी तूुलिका उठाई; उन्होंने 
विनय के पदों में 'सुरसागर' की भक्तिमयी आ्राधार-भूमि विशेष चमत्कार के 
साथ तेयार की और उस पर कृष्ण की श्वृद्भारमयो मूर्ति भ्रपनी सम्पूर्ण श्री-शोभा 
के साथ श्रद्धित की । चित्रकला के ये रंग हिन्दी में सूर द्वारा श्राविष्कृत हैं । 
इन पर सूर की छाप लगी है---इसी छाप से बे पहचाने जाते हैं । 
सीमा में निस्सीम की कलक और विविधता में एकता, कवि सूर को 
इतनी ही कला-समृद्धि नहीं है, उन्होंने भाइकेल इंजिलो को भांति कला 
में धर्म की शक्तिपूर्ण भावना भी सन्निहित कर दी है। यह सूर के स्वर को 
विशेषता हैँ कि जो कृष्ण नख से शिख तक सौंदर्य की मूर्ति हें वे हो हमारी 
स्तुति के विषय बन गए । कलाओं का श्वद्भार पवित्र हो उठा, क्योंकि सुर की 
बाणी का उससे स्पर्श हो गया। ये ही कृष्ण जब दूसरे कवियों के हाथ में 
पड़े, तो नायिकाओं के श्रामोद-विषय, श्रष्टयाम श्रौर बड्‌ ऋतुओं के श्रालम्बन 
एवं निम्न भावनाओं तक के प्रेरक बन गए; किन्तु सूर के हाथ में वे सर्वत्र 
पृत--सर्वत्र पावन--बने हुए हैं। कला का रूप स्त्री रूप है। वह भावों 
की प्रतिमा है । श्रपनो समस्त श्री-शोभा के साथ जब वह मोहिनी वेश घारण 
करती है, कविगणा उसे जब अ्रपनी सम्पूर्ण सौंदर्य-राशि से श्रलंकृत कर देते हैं, 
तब कौन है जो श्रचल बना रहे ! यह कवियों के श्रधिकार की बात नहीं है 
कि वे इस कला-कामिती का स्त्री-स्वरूप बदल सकें; परन्तु इस कामिनी की 
मर्यादा की रक्षा तो सदेव कविध्रों के ही अ्रधिक्वार में रही है । बहुतों ने इसकी 
मर्यादा की रक्षा की है, बहुतों ने नहीं की । सुर ने न केवल इसे निष्कलंक 
रखा है, श्रपनी पवित्र भावनाओं का श्रध्य देकर उत्ते महिमामयी बना 
विया है । 
यद्यपि सुर का काव्य कृष्ण के निविषय भक्तों के ही सम्यक्‌ श्रानन्‍द का 
हेतु है, परन्तु काव्य श्रोर कलाओं के सत्पात्र पाठक भी अ्रपने-श्रपने सनोनुकूल 
उससे रस प्राप्त करते हें। कला की सर्वश्रेष्ठ सार्थंकता यही हैं कि उसका 
तस्व तो पारदर्शी रसिक जनों का ही प्राप्त हो किन्तु उसका सामान्य आनन्द 
सर्व-जन-सुलभ बन जाय। आ्रादि के बिनव के पदों को पढ़कर यदि भगवान्‌ 


आत्मपरक भावमूमि ड्हि 
की सहत्ता का बोध हो सके, फिर उन्हीं महान्‌ की कृष्ण रूप की प्रतिमा बुद्धि 
औ्रौर हृदय को स्पृहशीय बन जाय, तो यह कम सफलता नहीं है। कृष्ण की 
लोक-लीला्रों में यदि अद्भुत और श्रलौकिक' का सिश्रण हमें रुचिकर नहीं 
है तो भी हम उस स्वच्छ भावना का रस ले सकते हें जो एक मनोरम बालक 
को श्रनुरंजनकारिसोी फ्रीड़ाओं से हमें मिलता है। यदि हम "सर्व कृष्णमय 
जगत्‌' की धारणा करके सुर के काव्य से तादात्म्य नहीं जोड़ सकते तो भी 
ब्ज-मंडल के रास-रप्तिक,क्रीड़ाकारी कृष्ण और मथुरा के कर्तव्य-परायरा,श्रनन्त- 
बिरही कृष्ण की तुलना करके कवि की विस्तारमवी भावना पर मुग्ध हो 
सकते हैं। काव्य भ्रौर कलाएँ जितना कुछ हमारी भावनाश्रों का मार्जन श्रौर 
प्रक्नालन कर सकती हैँ --सुर का काव्य उसके किसी भश्रृंश में कम नहीं करता। 
जो कुछ तल्लोनता का सुख, व्यापक भावना का सोंदर्य है, वह सर से काव्य में 
भी पूर्णा है । इसके श्रतिरिक्त सुर के काव्य में जो श्रलोकिक श्रध्यात्म है वह 
अ्रधिकारियों के लिए सर्देव सुरक्षित है । 

मनोविज्ञान के पंडितों को सूर के काव्य में जो कुछ श्रसंगति श्रनुभव होती 
है, उसकी भो विवेचना श्रावश्यक है । श्रारम्भ में जब सूर प्रतिज्ञा करते हें कि 
बे सगुण के पद कहेंगे तब हम श्राशा करते हैँ कि वे भगवान्‌ के गुणों का गान 
करेंगे । विनय के पदों से यह गान प्रारम्भ होता है, किन्तु इतने गुण-गान से 
हो कवि को लालसा नहों मिटती। वह कृष्ण की भ्रवतारणा करता है श्रोर 
तब वे ही कृष्णा काव्य में हमारे सामने श्राते हें । साहित्यिक मनोविज्ञान के 
विद्यार्यो को सुर का यह चमत्कार बहुत अधिक रुचेगा कि उन्होंने “्रकथ, 
अनादि, अनंत, अनूप' गुणमय भगवान्‌ को कृष्ण-रूप में श्रवतरित किया है । 
इस श्रवतार का मनोवैज्ञानिक प्रभाव यह पड़ता है कि कृष्ण भ्रतिशय भ्राकर्षण- 
सम्पस्न श्रोर तेजस्वी बनकर हमारे सम्मुख श्राते हैं। जैसे विन्दु में सिन्धु के समा 
जाने की कल्पना सत्य हो गई हो, ऐसा ही चमत्कार-बोध होता है। पाइचात्य 
साहित्य में भो प्रतिमा के भीतर विराट्‌ रूप भरने को चेष्टा फी गई हैँ । महा- 
काव्पों में प्रायः सर्वत्र, और उपन्यास, नाटक आदि सामान्य साहित्य में भो 
कितनी हो असाधारण प्रभावशालितो, शक्तिसयों श्रौर सुन्दर मृतियाँ झ्रंकित 
की गई हैँ । बाइरन-जेसे प्रेमिक कवि को भी “चाइल्ड हेराल्ड” की विद्ञाल सृष्टि 
करने की साध यो और रोस्याँ रोलाँ ने तो अपने “जॉन क्रिस्टोफर' नाम 
के उदात्त पात्र में तत्कालीन संस्कृति का प्रा स्वरूप ही भर दिया है, किन्तु यवि 
काव्य-कला और मनोविज्ञान को दृष्टि से देखा जाय तो सुर के कृष्ण फा 
अ्रवतरण इससे भो कहीं श्रधिक चमत्कारी और शक्तिपूर्ण झ्नुभव होगा । 
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हमारी आँखों में कृष्ण को बाल-लीलाझओं का विद्युत्‌ कौंध भरने लगतो 
है । यदि उनका इस रूप में अवतार न होता तो इस कौंध से हम वंचित हो 
रहते । यह विद्युद्देग कृष्ण की छवि में कहीं से स्थिरता या जड़त्व नहीं श्राने 
देता । उनकी लघु, सज्जित, अलंकृत मूर्ति भो हमें श्रदूभुत तेजस्विनी दीख पड़ती 
है । इसमें श्रस्वाभाविकता कहाँ हे ? इस मूर्ति की श्रना में यदि सूर पदों 
की श्रंतिम पंक्तियों द्वारा श्रद्धा के कुसुम चढ़ाते हें तो इसमें अ्रसंगति क्या दीख 
पड़ती है ? हमारे मनों में भी प्रायः वेसी हो भावना उत्पन्न होतो है। कृष्ण 
के रूप-लावण्य को “अवतार” की श्रालोक-धारा सहस्नगुण दीप्तिमती बना देती 
है। क्‍या श्राइचर्य यदि यशोदा के “कन्हेया' सत्य ही सूर के स्वामी हों ? 

कृष्ण का जन्म-कर्म दिव्य है, श्ञास्त्र के इस निरूपण को सुर ने कंसी 
रामबाण विधि से हृदयंगम करा दिया है ! नायक कुष्ण ब्रज के समस्त 
निवासियों की दृष्टि के केन्द्र-विन्दु बन गए हैं, यह तो श्राइचर्य की बात नहीं । वे 
यशोदा के “प्रिय ललन', ग्वाल-बालों के 'सखा सहचर' श्रौर सूर के 'स्वामी' 
हैं, यह सब संगत है । परन्तु वे यह सब होते हुए भी इनमें से कुछ नहीं हेँ-- 
यही तो श्राइचयं हैँ ! उन्होंने गोपियों का सहवास किया, पर उनका त्याग भो 
क्‍या ही श्रनोखा है ! उनको लोलाएँ---उनके व्यवहार--सब कंसे विचित्र हुए। 
बंशी बजाकर मोह लिया और तब निराश्चित छोड़कर चले गए ! रास-रचनां, 
चीर-हरणा सब मस्तिष्क में एक मनोरम श्राघात करते हँ--एक भ्रनोखी चेतना 
उत्पन्न करते हैं--श्ौर काव्य में तो इनकी मनोहारिणी छवि भूलकती हो है । 

मनोविज्ञान की दृष्टि से सूर के कृष्णावतार का अ्रध्ययन करने वाले यह 
भी श्रनुभव करेंगे कि जगत्‌ माया श्रौर मिथ्या ही नहीं है, क्योंकि इसमें भगवान्‌ 
की लीलाएं हुई हैं । दाइनिक ब्रह्म की सत्ता में जगत्‌ की भी सत्ता मानते ” 
परन्तु जब कृष्ण का श्रवतार हुआ तब तो जगत्‌ को सत्ता और महिमा बहुत 
ही बढ़ गई । वह भगवान्‌ का लीला-निकेतन बन गया। सुर श्रादि भक्तों की 
कविता से दूसरा निष्कर्ष यह निकाला गया कि कृष्ण वास्तव में मनुष्य शरीर 
घारए करके श्रवतरित हुए श्रौर उनके जीवन में वे सब घटनाएँ घटीं । इससे 
मनुष्य का शरीर भी श्रधिक सहिसासय बन गया, क्योंकि भगवान्‌ ने इसे धारण 
किया । फिर छुष्ण की प्रत्येक लीला को उनका वास्तविक कृत्य मानकर मनुष्यों 
की उनमें एक विशेष प्रकार की अ्भिद€चि उत्पन्न हो गई। संगीत और नृत्य 
झ्रादि कलाओं को एक नवीन प्रेरणा प्राप्त हुई जिससे उनकी प्रगति में विशेष 
॥ अ्रकबर और शाहजहाँ के दरबार में इन कलाश्रों का जो 


सहायता मिली 5 
श्रौर लोकिक समृद्धि की जो एक नई ही धारा बही, उसमें 


सुन्दर विकास हुआ 
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सूर ब्रादि की दिव्य कविता का कम प्रभाव नहीं पड़ा । कृष्ण की लीलाओं का 
चित्रण और गायन समाज में एक नई श्रास्था लाया ॥ इस प्रकार भकत- 
घर सुर की कविता से जनता के मन में कंसे-कंसे संस्कार उत्पन्न हुए यह सनो- 
वैज्ञानिक और ऐतिहासिक श्रनुसंधान का विषय है । काव्य-विवेचन में तो 
मनोविज्ञान का प्रसंग इस कारण श्रा पड़ा है कि इसका श्राघार लेकर अनेक 
प्रालोचक सूर की कबिता पर जो दोष लगाते हें, उनके निराकरण को श्राव- 
इयकता थी ॥ 

यह सत्य है कवि मनोविज्ञान की इस शैली से सूर-जेसे कवियों की कविता 
की सामान्य विश्ञा भले ही दिखा दी जाय, उनका सम्यक्‌-दर्शन नहीं प्राप्त 
किया जा सकता । उन भक्त कवियों की राम श्रौर कृष्ण श्रादि की फल्पना 
कितनी प्रपश्रतिम थी कहा नहीं जाता । कहने को सुर सगुरा का गुरा- 
गान करने बेठे हैं, पर न तो उनके गुरों की अ्रवधि है न इनके गान की | 
इनके लिए यह जगत्‌ राममव श्रौर कृष्णमय है तथापि जगत्‌ के सब व्यापार 
मिथ्या हो हैं। सूर के पदों में प्रेम की कितनी मामिक व्यथा है किन्तु साथ ही 
उनकी विरकक्‍्त श्रात्मा का भी कंसा निर्मल प्रतिबिब है ! प्रनुराग-विराग की 
सम्पूर्णा वृत्तियाँ राम-कृष्ण को भ्रपंए करने के उपरान्त भी इन कवियों को 
कविता लिखने की साध हुई यो, तभी तो उसका मर्म पाना दुष्कर हो पड़ता 
है। राम और कृष्ण सब सदवृत्तियों के श्राधार हैं, परन्तु तब श्रसद्वृत्तियों का 
श्राधार कौन होगा ? थे ही राम श्रौर वे ही कृष्ण उनके #गघार हुए । वे उनके 
आधार भी हैं, श्राघेय श्रौर श्राघार-आ्राघेय से परे भी हैं । “राम-चरित-मानस' 
में देव और दानव दोनों हो पक्षों को सब शक्तियाँ---प्रत्येक क्रिया-कलाप-राम 
फी ही प्रत्यक्ष या भ्रप्रत्यक्ष-प्रेरणा से संचालित होती हैं । फहने-सुनने में यह 
श्रसंगत लगता है पर तुलसी का श्रांतरिक निष्कर्ष तो यही है कि राम की 
प्रेरणा से हो रावण सीता का हरण करता है, फिर उनसे लड़ता है, शौर मारा 
जाता है ! जगत्‌ में जो कुछ भला है, बुरा है, सबका संस्थान राम में हे । 
सुरदास के श्राचार्य बल्‍्लभ के मत में भी ब्रह्म (कृष्ण) ही कर्त्ता श्रौर ब्रह्म 
(कृष्ण) हो भोकता है। कृष्ण हो कृष्ण के साथ रास रचते हैँ जेसे बालक 
अ्रपने प्रतिविब को लेकर क्रीड़ा करता है। यह सब मनोवैज्ञानिकों के लिए 
इन्द्र-जाल है, परन्तु यहाँ के सन्त कवियों को यही प्रमुख घारणा है, जो उनके 
काव्य में व्यक्त हुई है | इसी भ्रनन्‍्य तन्‍्मयता का साक्षात्कार करके काव्य के 
दाशनिक आलोचकों ने सूर श्रादि भक्तों को कविता में ईश्वर, जीव और जगत्‌ 
के तास्विक सम्बन्ध को खोज-बीन प्रारम्भ को है । हमने भी उक्त 
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श्रालोचकों को इस प्रतीक-उद्भावना की चर्चा की है । 

प्राकृतिक उपमाएँ, सहज सुन्दर स्वाभाविक चित्र, ये सब सूर को सुखद 
थे, किन्तु सबसे अधिक सुखद तो थे ऋष्णा, जिनमें इन्होंने श्रपने को भुला दिया 
था। राम-चरित-मानस में तुलसीदास ने वाल्मोकौय रामायण की कथा लेकर 
घटना-मौलिकता का तिरस्कार कर दिया। सुर भी भागवत्‌ का कथा पढों में 
गाकर इन दिनों के 'मौलिक-कवि' के श्रासन को त्याग चुके । इन कवियों का 
उत्कर्ष सच पूछिए तो नव-नव प्राकृतिक चित्रणों में उतना नहीं है जितना 
भावना का विस्तार करके उसे राममय और कृष्णमय बना देने में है। लोकिक 
उनसे बाहर नहीं श्रौर श्रलो किक जितने भी सम्बन्ध हें सब राम-कृष्ण के सूत्र 
से हैं, लोक-परलोक, आ्राचार-विचार, सब धर्म, सब कर्म कृष्ण तक हैं। 
प्रकृति भी--प्राकृतिक सब ॒वस्तुएँ भी--क्ृष्ण के सामने कोई श्रस्तित्व नहीं 
रखती । महात्मा सुर के दीक्षा-गुरु आचार्य वल्‍लभ ने, कृष्ण के गीत को भी, 
नृत्य को भी, श्रानन्दमय --ब्रह्मानन्दमय--स्वरूप दे दिया था। ब्रह्म सतू, चित्‌ 
आ्रौर श्रानन्द स्वरूप है । कृष्ण परब्रह्म के श्रतिरिक्त और कोई नहीं ॥ गोपि- 
काग्रों का--जोबों का--प्रानन्दगुणा जाग्रत हो उठा तब वे भो कृष्ण से भिन्‍न 
नहीं रहीं । ऐसी एकान्त साधना का लक्ष्य रखने वाले श्राचार्य बल्‍लभ-जैसे गुरु 
श्रौर महात्मा सुरदास-जं से उनके गायक प्राकृतिक मनोविज्ञान का कहाँ तक 
निर्वाह कर सकते थे ? 

ये भक्तगरा सदेव एक श्राइचर्यजनक ऊँचे स्तर पर एक श्रलौकिक मन- 
स्थिति बनाकर भावनाओं के क्षेत्र में विचरण करते थे, श्रतः इन्हें सामान्य 
समीक्षाकार ठीक-ठीक समझ नहीं सकते । एक परम रमणीय, भ्रपरिचित सी-- 
समाधि की सी--परिस्थिति की सृष्टि करके उसमें श्रद्वेत भाव से आ्रात्मा को 
रमा देना जिनके कवि-कर्म का बाना था, वे लोक-चित्रण की क्‍या चिन्ता करते ? 
सुर का एक पद है : 

“जब मोहन कर गही मथानी । 

परसत कर दधि-माट नेति, चित उदधि, सैल, वासुकि भय मानी ।” 
इसमें प्राकृतिक के नाम पर एक व्यंग्य श्रौर बाल-लोला के बदले एक श्रचम्भा- 
सा है। इन कवियों ने राम, कृष्ण श्रादि की जैसो कल्पना की थी श्रौर भ्रपती 
श्रात्माओ्ं को संसार की धारणा-भूमि से उठाकर जिस उच्च स्तर पर ला रखा 
था, उसे देखते हुए साधारण मनःशास्त्र की प्रक्रियाएँ श्रोर काल की प्रचलित 
व्यवस्थाएँ ही उनमें मिलेंगी, ऐसी श्राशा करना समीचीन नहीं है । इन भक्तों की 
भावना जब राममय श्रौर कृष्णमय हो गई थी तब इन्होंने राम भ्रौर कृष्ण की 
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प्रीतिवश जो फुछ सानवोय वर्णन किया है, उसे ही बहुत समझना चाहिए। 
काव्य के रहस्य से श्रवगत तुलसी, सूर श्रादि को छोड़कर श्रधिकांश श्रात्माराम 
भक्त तो ऐसे-ऐसे बीहड़ कयानक बाँधकर काव्य करते थे कि वे श्रलोक प्रच- 
लित ही बने रहे | 

आ्रात्म-तृप्ति इनकी साध्य थी, कोरी कविता नहीं। जहाँ-जहाँ इनकी श्रात्मा 
इन्हें ले गई, वहाँ-वहाँ ये गए । सूर श्रौर तुलसी भाग्यवश काव्य-भूमि में ही 
बने रहे। सूर ने तो दृष्टकूटों में पहुंचकर एक बार काव्य-क्षेत्र से किनारा 
भी कसा यथा। कितु श्रात्मा का रहस्य स्वयं भी सरस वस्तु हैं। इन कवियों ने 
खूब दिल खोलकर उस रस की वर्षा की। तीक्षण-बुद्धि दाशनिकों का मस्तिष्क 
जहाँ चक्कर काटता है, वहाँ इन भक्तों को बराबर पहुँच श्रौर पेठ रही। 
तुलसी, सूर श्रादि भक्तों की साधना ,कुछ और हो थी। उनकी एक 
पंक्ति पढ़कर भी श्रात्मा की वोणा भंकार उठती हैं । ठोक स्थान पर ठोक 
स्वर उनकी वाणी से निकला था। उनमें बहुत-कुछ हमें प्राकृतिक मालूम होता 
है, मनोविज्ञान के प्रकांड समीक्षाकारों को कुछ श्रप्राकृतिक भी सालूम होता 
है ! परन्तु इस प्राकृतिक-प्रप्राकृतिक के ऊपर जाकर वह्‌ दिव्य प्रात्माश्रों की 
कविता जिसे स्पर्श करती है उसे स्पर्शमरिण-सी ही प्रतीत होती है । 


हट 
दाशनिक पीठिका 
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वेदान्त, ब्रह्म-विद्या या मोक्ष-विद्या की जो अजल्न धारा इस देश में चिर- 
काल से बहती चलो श्रा रही है, महात्मा सूरदास श्रपने समय में उसके एक 
निष्णात कवि हो गए हैं । यदि हम श्रीम:द्भागवत के श्रध्यात्म-ग्रन्य होने में संदेह 
नहीं करते तो सूरदास जी के सूरसागर के सम्बन्ध में भो नहीं कर सकते। 
सुरसागर में श्रीमज्भागवत का सम्पूर्ण श्राशय ग्रहएा किया गया हैँ; यही नहीं, 
सूरदास जी मह॒षि व्यास की उस रचना के रस में पूर्णा रूप से श्रोत-प्रोत भी हो 
गए हैं । यद्यपि समय की दृष्टि से व्यास पूर्ववर्ती और सूरदास परवर्त्ती कवि 
हुए, तथापि जहाँ तक श्राध्यात्मिक भाव तथा साधना का सम्बन्ध है, दोनों में 
कोई विशेष श्रन्तर दिखाई नहीं देता । यदि कुछ श्रन्तर हैं तो इतना हो कि 
सूरदास जी ने भागवत की श्रीकृष्ण-लीला का श्रधिक विस्तारपूर्वक वर्णन 
किया है श्रौर उसमें कतिपय स्वतन्त्र किन्तु रसमय प्रसंग जोड़ दिए हें। इन 
नवीन प्रसंगों के कारण काव्य की दृष्टि से सुरसागर की मौलिकता बहुत बढ़ 
गई है; पर जहाँ तक मूल रस या श्रानन्द की बात है, सूरदास का हृदय उसी 
उल्लास से भरकर छलक रहा है, जिससे व्यास का हृदय भरा हुआ है। इन 
दोनों की समरसता प्रत्येक सहृदय पाठक को स्वयं हो श्रनुभव होती है । यह 
समरसता इसलिए नहीं है कि व्यास और सूरदास ने एक ही कथानक ग्रहरा 
किया या एक ही शैली की रचना की; यह इसलिए है कि दोनों ही कवि 
भ्रध्यात्म-विद्या में निष्णात महापुरुष हो गए हैं। इस दृष्टि से न केवल 
भागवत शझ्रौर सूरसागर, वरन्‌ उपनिषद्‌, गीता, पुराण, भक्ति की सगुण- 
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निर्गुण झ्रादि शालाप्रों के प्रवर्तक कवि श्रौर भ्राचार्य रामानुज, मध्व, वल्लभ, 
चैतन्य, रामानन्द, कबीर, सूर, ठुलसी सभो बाहरी रंगों में भ्रन्तर होते हुए भी 
भीतर एक ही रंग में रंगे हुए हें। पहले-पहल यह बात श्राइचयंजनक-सी प्रतीत 
होतो है; पर यदि हम इन ग्रल्थों और ग्रन्थकारों का समुचित श्रध्ययन फरें तो 
हमारी शंका श्रवद्य दूर हो जायगी । यद्यपि उपनिषद्‌ फुटकर इलोकों श्रोर 
सम्वादों के रूप में है, गीता महाभारत-महाकाव्य का अंग तथा बीर श्रौर शान्त 
रस फी समन्‍्वयात्मक कृति है, श्रीमज्भागवत में प्रेम की प्रधानता पाई जाती 
है; इसी प्रकार कबीर निर्ुंशोपासक भ्ोर सूर सगुशोपासक फहे जाते 
हैं तथा तुलसी में श्रनन्‍्य भक्ति-रस से भीगी हुई नीति श्रौर कतंव्य कौ 
जीवन-व्यापिनी शिक्षा प्राप्त होती है। परन्तु ये सब बाहरी या व्या- 
बहारिक भेद हमें इनकी श्रन्तरंग एकता की भूलक देखने से रोक नहीं 
सकते । इनमें से एक-एक के श्राधार से कई-फई सम्प्रदाय तक प्रचलित हो गए 
हें, पर साम्प्रदायिकता के रहते हुए भी इनमें एक व्यापक साम्य यह पाया जाता 
है कि ये सभी एक ही महान्‌ सत्य या सार सत्ता (वह सगुण हो या निगु ण) 
के प्रति प्रवन्‍्य भाव से भ्राकर्षित हुए हैं श्रोर उसी केन्द्र की श्रोर उनकी सारी 
भावना खिंची हुई है। उसो केन्द्र पर उनका सम्पूर्ण काव्य-प्रासाद खड़ा हुश्ना 
है । उपनिषदों में वह केन्द्र ब्रह्म, गौता और भागवत्‌ में भगवान्‌ श्रीकृष्ण, 
रामायण में श्रीराम तथा कबीर श्रादि सन्‍्तों की वाणी में “निर्गुणा है । इन 
क्षेत्रों में विद्वानों को सूक्ष्म दृष्टि से देखने से, सम्भव है, बहुत-कुछ श्रन्तर भी 
दिखाई दे, पर इनका यह ऐक्य किसो प्रकार भुलाया नहीं जा सकता किये 
सभी श्राध्यात्मिक श्राघार पर स्थित हैं श्रोर श्रध्यात्म के श्रानन्द में लीन भी 
हैँ । गोता के उपदेशक भगवान्‌ श्रीकृष्ण श्रपने प्रिय शिष्य श्रौर सखा भजुन 
को योगस्थ होकर युद्ध करने के लिए प्रोत्साहित करते हें, भागवत्‌ में माता 
यशोदा की गोद में बाल-केलि करते, गोप-सखाओं के साथ वन में विचरते तथा 
प्रियतमा गोपियों को लेकर भाँति-भाँति की रसमयी लोलाएँ रचते हैँ ॥ गीता 
की शैली श्रोजपूर्ण और प्राज्जल तया भागवत्‌ की प्रसादपूर्ण झोर श्रलक्ृत 
है । साहित्य को दृष्टि से एक का स्थायो भाव उत्साह तथा दूसरे का रति 
कहा जा सकता है, किन्तु हैं ये दोनों हो भ्रध्यात्म-परक । इसी प्रकार फबीर 
की निर्गुण-भक्ति तथा ससाज-सम्बन्धी चुभते हुए व्यंग्य और तुलसी को 
सगुण-भक्ति तथा समाज को संरक्षणशील गम्भीर वृत्ति में ऊपर से बहुत-कुछ 
विषमता दिखाई देती हे तथा इन दोनों के बीचों-बोच सूर को प्रेममयो वाणी 
समाज की निम्न जातियों के प्रति सहानुभूति का स्नोत लिये हुए बह रही .है । 
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ये ऊपरी निगाह से परस्पर भिन्‍न प्रतीत होते हें भ्रौर इनमें रंगों-रूपों फा भेद 
है भी, परन्तु इन रंगों-रूपों के भीतर एक श्रन्तरंग ऐक्य श्रपनी दृढ़ता में सुस्पष्ट 
आर व्यापकता में श्रगाघ, श्रपनी मर्मस्पशिता के द्वारा हमें वश में कर लेता 
है । यह ऐषय श्रात्मिक ऐक्य है और यह भ्रात्मिक ऐक्य ही वेदान्त की प्रसिद्ध 
परिभाषा हैँ । 

वैदान्त का स्वरूप साहित्य की दृष्टि से वही है जिसे गोस्वामी तुलसीदास 
जो ने 

कीन्हे प्राकृत-जन-गुन-गाना । सिर घुनि गिरा लगति पछिताना ॥ 

पंक्ितयों द्वारा प्रदर्शित किया है । इस दृष्टि से साहित्य के दो विभाग 
किये गए हैं । एक श्राध्यात्मिक या सन्त साहित्य श्रौर दूसरा लोकिक या प्राकृत 
साहित्य । यदि एक में व्यास, वाल्मीकि श्रौर कबीर, सूर, तुलसी श्रादि प्रमुख 
महात्माश्रों की कृतियाँ हें तो दूसरे में 'कालिदास, भवभूति, श्रीहषं, माघ, दण्डी, 
देव, बिहारी प्रभृति बड़े-बड़े कविराज विराजमान हैं । एक में भगवान्‌ के 
स्वरूप का निदर्शन श्रौर उनकी महिमा का वर्णन मुख्य है तथा श्रन्य समस्त 
चर्चा उसी की श्रनुवर्तिनी है श्रौर दूसरे में देश-काल की परिस्थिति का सूक्ष्म 
चित्रण, सौंदयं-निरूपण तथा मनुष्य का श्राचरण ही मुख्यतः प्रदर्शित है। इन 
दोनों में मुख्य भेद यही हे कि एक में भावना का केन्द्रीकरणा भगवान्‌ के केन्द्र 
में किया गया हे श्रौर दूसरी का किसी श्रादर्श-विशेष या परिस्थिति-विशेष में 
ही किया गया है श्रथवा किसी काल-विशेष का दृश्य दिखाकर ही काव्य को 
पूति की गई । 

भ्रध्यात्म श्रौर साहित्य के क्षेत्रों में इस प्रन्‍न को लेकर जो विवाद चले 
हैं उनकी श्रोर ध्यान देना हमारा प्रयोजन नहीं है । साहित्यिकों की दृष्टि में 
काव्यानन्द ब्रह्मानन्द सहोदर हैं श्रोर कालिदास, भवभूति श्रादि महाकवियों 
की रचना में वह श्रानन्द परिप्रित है । इसके साथ हो इन उत्हृष्ट कवियों में 
जो भावोत्कर्ष है वह भी श्रसाधारण श्रौर श्रलोकिक है । राम श्रौर कृष्ण का 
यशोगान करने वाले भक्त कया इसी कारणा उच्च हैं कि उन्होंने श्रपने वर्ष्य 
विषय का नाम राम श्रौर कृष्ण रखा है ? श्रथवा उनमें ऐसी भी कोई वस्तु 
है जो श्रन्य कवियों में नहीं पाई जाती । बहुत से कवि राधा श्लौर कृष्ण की 
श्राड़ में श्रपने हृदय के मलिन उद्गार ही प्रकट करते रहे हैं, तो क्‍या उनके 
उद्गारों की गराना श्राध्यात्मिक साहित्य में की जा सकेगी ? श्लौर जो वास्तव 
में उच्चकोटि की प्रतिभाप्ण कविता है वह इसलिए निनन्‍्ध समभी जाय कि 
उसमें प्रध्यात्म कहे जाने वाले नपे-तुले नाम झौर भाव नहीं है ? इसका उत्तर 
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यही है कि इस प्रकार की विचार-भ्रान्ति श्रध्यात्म का यथार्थ स्वरूप न समभने 
झौर उसे धर्मशास्त्रीयः चर्चा-सात्र मानने के फलस्वरूप ही. उत्पन्न 
होती है। ला 

अ्रनिर्वचनीय भ्रध्यात्म-तत्त्व संसार की सारी वस्तुग्नों से भिन्‍न है । उसकी 
साधना उन सम्पूर्णा लौकिक साधनाओं से पृथक्‌ है, जो मन और बुद्धि द्वारा की 
जाती हैं । यह श्रात्मा को साधना परमात्मा की नित्य, श्रपरिवर्ततीय महान्‌ 
सत्ता का साक्षात्‌ होने पर ही सिद्ध होती है । इसकी सिद्धि हो जाने पर 
मनुष्य जीवन-मुक्त हो जाता है। उसे अपने नाशवान शरीर का भान नहीं रह 
ज्ञाता । संसार भी उसकी दृष्टि में नहीं रहता । एक-मात्र भ्रात्मा ही को सत्ता 
रहती है। यह मुक्ति प्राप्त करने के लिए साधक या भक्त सम्पूर्ण कर्मों से 
संन्यास ले लेता है; जल में स्थित निलेप कमल की भाँति कर्म-क्षेत्र में रहने पर 
भी कर्म से उसका कुछ भी लगाव नहीं रह जाता | यह वैराग्य या श्रसंलग्नता 
प्राप्त करने के लिए मनुष्य को श्रपने यथार्थ स्वरूप का विवेक प्राप्त करना 
अ्रत्यन्त श्राववयक है । इस विवेक द्वारा सारी श्रनित्य वस्तुश्रों से सम्बन्ध त्याग- 
कर वह एक हो नित्य सत्ता में विश्राम करता है। यह मुक्ति की स्थिति ही 
यथार्थे श्रानन्द की स्थिति है । इसकी साधना शाल्त्रों में विधिपूर्वक बतलाई 
गई है। मुख्य साधनाएँ क्रमश: सांख्य (ज्ञानात्मक निवृत्ति), योग (क्रियात्मक 
निवृत्ति तथा भक्ति (भावनात्मक निवृत्ति) हैं | भगवान्‌ कृष्ण ने गोता में इन 
तीनों का ऐसा विशद समन्वय किया है कि परवर्ती काल में यह त्रिवेणी बेदांत 
गंगा की प्रशस्त घारा के रूप में बहती रहो है श्रोर इसने संसार के न 
जाने फितने बन्धन-त्रस्त जनों को मुक्ति के श्रमृत-सघु की शाइवत आनन्‍्द- 
लहरियों के बीच पहुँचा दिया हैँ । 

वेदान्त-घारा का श्रादि स्रोत से श्रारम्भ करके श्रव तक का प्रवाह दिखाना 
यहाँ हमारे लिए नितान्त श्रसम्भव हें; तथावि महात्मा सूरदास इसी का 
'दर्शन-मज्जन-पान' करते रहे हैं, यह विश्वास उत्पन्न करने का उत्तरदायित्व 
हम पर श्रवदय हैँ । यद्यपि परम्परागत घारणाएँ, जो जनता में प्रचलित हें, पूर्ण 
रूप से हमारे पक्ष में हें तथापि कुछ भ्रन्य प्रमाण की भो झ्रावशयकता पड़ती 
है।. भ्रस्तु वेद/न्‍्त श्ञास्त्र श्रुति-प्रतिपादित हैँ । यह श्रुति हो है । इसका 
आरम्भिक विकास दिद्वानों ने उपनिषद्‌ में बतलाया है। गीता में इसका 
इतना सुन्दर स्पष्टीकरण किया गया हूँ कि हमें पुनःपुनः उसको शरण 
में जाकर वेदान्त तत्व को समभने को भ्रवृत्ति होती है। पुराणों में 
वेदान्त के उत्कृष्ट स्वरूप का भक्तिपूर्ण निर्देश किया गया हैँ। मध्य काल के 
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कवियों, जिनका ऊपर उल्लेख किया गया हं, तथा श्रन्य भ्रनेकों ने पुराण- 
कथित ईइवर-भावना का भ्रनुसरण करते हुए उत्कृष्ट पद-रचना की है। शव, 
शाकत, वेष्णव आ्रादि इस देश के सभी सम्प्रदाय वेदान्त से श्रपना सम्बन्ध सिद्ध 
करते हैं । यह वेदान्त का माहात्म्य है । यद्यपि इन सम्प्रदायों में सिद्धान्त- 
सम्बन्धी बड़े-बड़े भेद हें, तथापि वेदान्त का श्राश्रय ग्रहण करके ये श्रपनी 
विविधता में एकता की स्थापना करते हैं। भगवान्‌ शंकराचार्य वेदान्त के महान्‌ 
उपदेष्टा हो गए हैं । उनका मत श्रद्वंतवाद के नाम से प्रसिद्ध हैं। उनका इतना 
श्रधिक प्रभाव समाज के विचारों पर पड़ा कि प्रायः लोग शाद्भ[ूर मत को ही 
बेदान्त सानने लगे। यह प्रभाव इस बात से श्रौर भो लक्षित होता है कि 
भगवान्‌ शड्भूर के पद्चात्‌ वेष्णवों के श्रनेक श्राचार्यों ने विशिष्टाह्वेत, शुद्धादवत, 
द्वैतादैत श्रादि भक्ति-सम्प्रदायों में “प्रद्वेत! शब्द को ज्यों-का-त्यों ग्रहएा किया। 
इन वैष्णव सम्प्रदायों में निर्गुण भ्रौर सगुए दोनों प्रकार की उपासनाएँ 
प्रचलित हुईं । उदाहरणार्थ कबीर निर्गुंशोपासक श्रोर सुर सगुणोपासक 
कवि-भक्‍त हुए । दोनों ही वेष्णव-शाखाझ्रों के श्रन्तगंत माने गए हैं 
श्रौर दोनों वेदान्त के पहुंचे हुए ज्ञाता भी कहे जाते हैँ। इस प्रकार बेदान्त 
इस देश के धर्म-समन्वय के लिए सर्वोत्कृष्ट उपकरण सिद्ध हुप्रा है, यद्यपि 
उसकी एक सुनिश्चित विचार-धारा भी है श्रौर वेदाल्त-प्रन्‍्थों तथा उसके 
भाष्यकारों ने उस विचार-धारा की स्पष्ट विवेचना भी की है । हम कह सकते 
हैं कि वेदान्तीय विचारों ने भारतवर्ष की प्रकृति पर श्रधिकार कर लिया है 
श्रौर यहाँ के श्रधिकांश महापुरुष भिन्‍न-भिन्‍न समयों की प्रगतियों का श्रनुसररणा 
करते हुए प्रधानतः इसी के श्रनुवर्ती हुए हें। 

यद्यपि बेदान्त-शास्त्र की उत्पत्ति वेद से ही है, तथापि यज्ञ-प्रधान वेदवाद 
से इसका अ्रधिक सम्पर्क नहीं है । वेदिक यज्ञ, जो “क्रिया-विशेष-बहुल' कहे गए 
हैं श्र्थात्‌ जिनमें विधि श्रौर निषेधों को श्रधिकता है, वेदान्त के श्रनुसार 
स्वर्गादि फलों को ही देने वाले हैं, वे मुक्ति के उपाय नहीं हैं। मुक्ति तो 
सहस्तु के ज्ञान से हो होती हैँ । यह वेदान्त की प्राथमिक शिक्षा हैं । तत्पश्चात्‌ 
वह सहस्तु की मोमांसा करता श्रौर उसकी प्राप्ति के उपाय बतलाता है। 
इन उपायों में चाहे जितने भेद हों, परन्तु एक सार-सत्ता झ्ौर उसी के 
सम्बन्ध से मुक्ति वेदान्त की सात्रिक शिक्षा है। मुक्ति-सम्बन्धी शास्त्र 
और भी हैं जिन्हें बेदान्त स्वीकार करता है और उन्हें श्रपने रंग में रंगने शा 
श्रायोजन भी करता है । वे हैं सांख्य और योगजश्ञास्त्र, जिनका प्रसंग गीता में 
श्राया है । इसके श्रतिरिक्‍्त बौद्ध-ज्ास्त्र भी मुक्ति का निर्देश करते हैं, पर इस 
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लेख में हम उनकी चर्चा न कर सकेंगे। बेदान्त का डुप स्पष्ट फरने के लिए 
हमें सांख्य श्रौर योग की थोड़ी सी व्याख्या करनी श्रावश्यक प्रतीत हुई है । सांख्य 
सृष्टि-विदलेषण का शास्त्र है । उसमें प्रकृति, पड्चमहाभूत, पठ्चतन्मात्राएँ,-- 
बुद्धि, मन, श्रहंकार, पंच ज्ञानेन्द्रियाँ तथा पंच कर्मेन्द्रियाँ ही सम्पूर्णा सृष्टि-बस्तु, 
स्वीकार की गई हैं । इनके श्रतिरिक्‍त पुरुष नामक सर्वेश्रेष्ठ तत्त्व, जो चेतन 
और फूटस्थ है श्रोर जिसके संसर्ग से श्रचेतन प्रकृति गुणों की साम्यावस्था को 
छोड़कर त्रिगुणात्मिका सृष्टि के रूप में प्रकट होती है, पच्चीसवाँ तत्त्व है । यह 
तो सांख्य का वस्तु-निर्देश है। उसका मुक्ति-निर्देश निवृत्ति-मूलक है । जब 
मनुष्य सृष्टि के वास्तविक स्वरूप को जान लेता है, तब इसकी बुद्धि श्रपने सारे 
प्रस्तार को समेट लेती है । यही सांख्य की ज्ञानात्मिका मुक्ति हैं। किन्तु इस 
शास्त्र में पुरुष की संख्या जीवों की श्रसंख्यता के रूप में श्रनन्‍्त मानी गई हैं । 
यदि ऐसा न हो तो भिन्‍न-भिन्‍न जीव दिखाई क्यों दें, श्रथवा एक के मुक्त हो 
जाने पर सभी मुक्त क्‍यों न हो जायें ! पुरुष की चेतना का संयोग पाकर प्रकृति 
अ्रपना नृत्य दिखलाती है, पर जब पुरुष उसकी और से ध्यान हठा लेता है, 
तब उसे यह खेल बन्द कर देना पड़ता है । यहाँ पुरुष और प्रकृति की द्वेत 
सत्ताएँ हैं, जो एक-दूसरे से भिन्‍न हैं श्रौर इस ढ्वेत सत्ता के साथ ही अनेक पुरुष 
(जीव रूप) की श्रसंख्य सत्ता भी है । वेदाल्त सांख्य की निवृत्ति को स्वीकार 
करते हुए भी उसके प्रकृति श्रौर पुरुष के सम्बन्ध में परिवर्तन करता है। वह 
प्रकृति को पुरुष की अनुचरी श्रौर भ्राज्ञानुवतिनी-मात्र मानता है। इसके साथ 
ही सांख्य में पुरुष की जो श्रनेकता मानो गई है, वेदान्त उसके बदले एक ही 
पुरुष स्वीकार करता है । यह पुरुष क्षर श्रौर श्क्षर-भेद से उपनिषदों में श्राया 
है । दो पक्षियों में से एक का फल खाना श्रौर दूसरे का पहले की श्रोर मौन- 
भाव से देखते रहना जीव के इसी द्विविध रूप का रूपक है। प्रथम पुरुष संसार- 
सम्बन्धी श्रौर दूसरा श्रसंसारी है । हें दोनों एक ही । श्रसंसारी पुरुष हो श्रपने 
साथी को यथा-समय संसार से निवृत्त करता हे, उसका फल खाना बन्द करा 
देता है। गौता में इस क्षर श्रर श्रक्षर पुरुष-भेद के ऊपर भ्रन्तिम समनन्‍्वय- 
स्वरूप पुरुषोत्तम की सत्ता प्रतिष्ठित की गई हू, जो क्षर, अ्रक्षर दोनों तथा 
दोनों के परे भो हे । वह 'कर्तुमकत्तुंमन्यथा कर्त्तु” समर्थ है। यही पुरुषोत्तम 
वेदान्त को सार-सत्ता है। यहो जीवों को भक्ति का श्लाधार, भक्तों का 
उपास्य भगवान्‌ हे । 

इसी प्रकार वेदान्त सांख्य को प्रकृति के भी तोन स्वरूप-भेद करता हैँ। 
एक तो भपरा प्रकृति, जो जीव को प्रावरण में डालतो है, उसे संसार में फंसा 
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रखतो हूँ । दूसरी परा प्रकृति जो जीव को श्रात्म-स्वरूप प्राप्त करातो है। 
तीसरी प्रकृति भगवान्‌ की स्वरूपा श्रथवा श्रन्तरंगा प्रकृति है, जो उनसे एकदम 
श्रभिन्‍त है । वेष्णाव भक्त श्री राघा को इसी शक्ति का स्वरूप मानते हैं। 
पुरुष श्रौर प्रकृति का पारस्परिक सम्बन्ध गीता के श्रनुसार स्वामी श्रौर श्रनुचरी 
का है । परन्तु यहाँ भी दंत भाव का लेश न रह जाय, इसीलिए भगवान्‌ दद्भूर 
ने प्रकृति को माया रूप कहकर संसार को मिथ्या-स्वप्न सिद्ध किया है। यहाँ 
श्राकर मुक्ति श्रौर बन्धन दोनों ही स्वप्न बन जाते हैं । वास्तव में बन्धन या 
मोक्ष हैं नहीं । यह केवल माया-जन्य भ्रम है । यही निविशेष शाद्भूर मत है। 

कहना न होगा कि वेष्णव सन्‍्तों को यह निरूपणा इस रूप में स्वीकार न 
हुआ | वे बन्धन को भ्रम और मुक्ति को भी भ्रम मानने को तेयार थे, पर 
भगवान्‌ की भक्ति किसी प्रकार नहीं छोड़ सकते थे। निइचय हो वे सांख्यमत 
की-सी द्वंत सत्ता नहीं स्वीकार करते, पर भगवान्‌ को ही सृष्टि का उपादान 
झौर जीवों का एक-मात्र इष्ट मानते हैं, तथापि वे अपने इष्ट को उपासना 
किये बिना नहीं रह सकते । यह उपासना भगवान्‌ की प्राप्ति का साधन भी है 
श्रौर यही साध्य भी है । यह भक्ति का अनन्य मार्ग है । 

इस भक्ति के साथ प्राचीन द्वंतवादी योग-मार्ग की भी समता नहीं है 
(यद्यपि योग के श्रन्तर्गत भक्ति की सब प्रक्रियाएँ ग्राती हैं) । महर्षि पतञज्जलि 
के योग-श्ास्त्र को भी वेदान्त के साँचे में ढालने का प्रयत्न किया गया है। योग 
या क्रिया का सार्ग न तो वेदिक यज्ञ या कमंकाण्ड है न वह योग-सूत्र में निर्दिष्ट 
राज-योग है, ऐसा गीता से प्रकट होता है । वेदान्त के श्रनुसार भगवान्‌ को 
सर्वकर्म-समर्पएणण ही योग है । इसकी प्रधान रूप से शिक्षा गीता में दी गई है 
श्रौर इसे ही सर्वश्रेष्ठ मुक्ति-मार्ग कहा गया है। यह भगवान्‌ के लिए सारे 
कार्यों का न्यास ही संन्यास हैं। पातञडजल योग में क्रिया का उद्देश्य साधन के 
रूप में ही है, लक्ष्य तो हैं समाधि । परन्तु वेदान्त में योग-मार्ग को श्रत्यधिक 
प्रशस्त करने की चेष्टा की गई है । वह मनुष्य जीवन के व्यापक क्षेत्र की 
सम्पूर्ण क्रियाश्रों को भगवदर्पश करता है । इसी मार्ग का भ्रवलम्बन भक्ति के 
विविध सम्प्रदायों में विविध रूप से किया गया है । इनमें ध्यान देने की बात 
इतनी ही है कि भक्तति-प्रक्रिया-सम्बन्धी श्रनेक भेदों के कारण भक्ति-सम्प्रदाय 
उस श्रर्थ में हंतावलम्बी नहीं कहे जा सकते, जिस पभ्रर्थ में 'ईइवर कृष्णा की 
'सांख्यकारिका” या 'पतञ्जल-योग' ने अपने मतों का निरूपणा किया हैं। यह 
भेव दूसरे प्रकार का है, जिसे ऊपर थोड़ा-बहुत स्पष्ट किया गया है । इतना 
कहना श्रसंगत न होगा कि भागवत्‌ तथा सूरसागर में उद्धव के मुख से जो 
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योग कहलाया गया है श्रौर गोषियों के हारा उसकी जिस खूप में श्रवहेलना 
की गई है, उससे यह सिद्ध होता हैँ कि हवतवादी मुक्षित-साधनों की भ्रपेक्षा भेदा- 
पहारिणी-भक्ति की पर्याप्त प्रतिष्ठा हो चुकी थी । 

महात्मा सूरदास भक्ति-रस-निष्णात कवि थे, यह तो हम ऊपर कह 
चुके हें । यहां हम यह कहना चाहते हैं कि वे पुष्टि मार्ग नामक भक्ति-पथ के 
प्रवर्तक प्रसिद्ध वैष्णव श्राचार्य वल्‍लभ के श्रनुयायी थे। वल्लभाचार्य जी ने 
बेदान्त-सूत्रों के कुछ अंश का श्रणुभाष्य लिखकर अपने मत का प्रतिपादन 
किया है । उसमें उन्होंने शांकर मत के विरुद्ध विचार प्रकट किये हैं ॥ इनका 
मत शद्धाहत मत के नाम से प्रचारित हुआ्रा । कुछ विद्वानों की सम्मति में वह 
शुद्धाईत 'मत पूर्ववर्त्ती श्राचार्य विष्णु स्वामी के मत का ही नवीन संस्करण 
है । कहते हैं कि गोडीय सत की भी कतिपय व्याख्याएँ इसमें गृहीत हुई हैं 
श्राचार्य शंकर के श्रनुयायी इस 'शुद्ध/ विशेषरायुक्त “श्रहंतवाद' को “शुद्ध दढवंत- 
वाद! की उपाधि देते हैं । इन अ्रनेक प्रवादों में पड़ने का यह स्थल नहीं हैँ । 
यहाँ इतना ही जान लेना हमारे लिए पर्याप्त होगा कि श्राचार्य बल्‍्लभ ब्रह्म 
को नित्य या साकार मानते थे तथा जगत्‌ को भी नित्य मानते थे। यह इस 
कारण कि जगत्‌ ब्रह्म कत्‌ क है । ब्रह्म] कारएणा श्रौर जगत्‌ कार्य है । बे जगत्‌ 
को सायिक नहीं मानते । वह तो ब्रह्म से श्रभिन्‍न ही हैं। ब्रह्म श्रनन्‍्त श्रौर 
अचिन्त्य शक्ति-बल से जगत्‌ की सृष्टि करता हे | वही जगत्‌ का उपादान भी 
है । इस शक्ति संवलित ब्रह्म को शंकरमतावलम्बी नहीं मानते । उनके मत से 
ब्रह्म में शक्ति का भ्रस्तित्व स्वीकार करना हो उसमें विकार स्वीकार करना 
है ॥ जोव को श्राचायं वल्‍लभ श्रणु रूप कहते और उसका स्थान हृदय में 
बतलतते हैं ॥ चन्दन जिस प्रकार एक स्थान में रहकर चारों श्रोर सुगन्धि 
फंलाता है उसो प्रकार जीव हृदयस्थित होकर सारे शरीर को चेतन बनाता हे । 
भरि को कान्ति को भांति वह प्रसरण शील है। 

गोलोक-स्थित श्रीकृष्ण का सायुज्य हो मुक्ति हे। तथा पति रूप या 
स्वामो रूप से श्रोकृष्ण की सेवा करना हो जीव का धर्म हैं। जीव जब 
समस्त जगत्‌ को कृष्णमय देखकर उनके प्रेम में परमानन्द का श्रनभव करता 
है तब वह अपनी शुद्धावस्था में पहुंचता है । भगवान्‌ भी तभी प्रसन्न होकर उसे 
मुक्त करते हैं । इनके सत में भगवद्‌-विषयक निरुपाधि स्नेह रूप भक्ति-विशेष 
ही सर्वात्मवाद है | इसके “मर्यादा' और “पुष्टि! नामक दो भेद हैं । भ्रम्बरीष भादि 
को सर्वादा-भक्ति थी ब्रज-सुन्दरियों को भक्ति पुष्टि-मार्ग की थो। शुद्ध पुष्टि- 
मार्ग वह है जिससें भगवत्प्राप्ति-विषयक सब साधनों का अभाव हो। भगवान्‌ 
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के श्रनुग्रह से ही लौकिक और वंदिक सिद्धियाँ उपलब्ध होतो हें । किसी प्रकार 
के यत्न की इसमें आ्रवश्यकता नहीं । किसी प्रकार की योग्यता का विचार इस 
मार्ग में नहीं किया जाता । भगवान्‌ आप ही श्रपनी भक्त देते हें । फल-प्राप्ति 
में बाधक सब धर्मों का परित्याग हो पुष्टि-मार्ग कहा गया है । इस भक्त में 
भगवान्‌ के दोष-गुरणा का विचार नहीं है, इनके ऐड्वर्य और माहात्म्य की 
कल्पना नहीं है और इसमें स्वामी (कृष्णा) के सुख के लिए ही सारी चेष्टाएँ 
हैं । इसके भ्रतिरिक्त कोई दूसरी चेष्टा है ही नहीं । इस मार्ग में भगवान्‌ जीव 
को वरण करते हैं, उसे निर्ेतु श्रात्मीय रूप से ग्रहण करते हें. । प्रेमपूर्ण 
श्रवरा-कीर्तन में ही सर्वसुखों का श्रनुभव इस मार्ग की रीति है। पुष्टि-मार्गं 
भावों का श्रातिशय्य है, जिसके कारण जीव को इहलौकिक या पारलौकिक भय 
नहीं रह जाता । यह देह अपनी नहीं, भगवान्‌ को ही है, यह भाव इस मार्ग 
का है । समस्त विबय-भोगों और देहादि का समर्पण शुद्ध पुष्टि-मार्ग कहा 
गया है । ज्ञान की इस मार्ग में श्रावश्यकता नहीं है, उसका कोई प्रयोजन ही 
नहीं है । केवल प्रेम ही इसके लिए बस है। 

सूरदास जी की यही प्रेममयी भक्ति थी। इसके कई प्रमारा हैं । एक तो 
यह कि श्रीमदुभागवत के नव स्कन्धों की कथा, जिसमें प्रायः दो सौ श्रध्याय 
हें, सूरदास जी ने ५०० पदों में ही समाप्त कर दी । इसके पहचचात्‌ जब भग- 
वान्‌ श्रीकृष्ण के जन्म तथा उनकी प्रेम-लीलाओ्रों का प्रसंग श्राया तब उसमें 
बे इतने रमे कि भागवत्‌ दह्मम स्कन्ध पूर्वार्ध के ४६ अ्रध्याप्रों को प्रायः ५००० 
पदों में पूरा किया । यही ब्रजमण्डल की सारी जनता श्रौर विशेषतः “श्रबला 
ग्रहीरी' ब्रज-युवतियों का प्रेम-प्रसंग है, जिध्तकी मिति मर्यादा “'सूरसागर' में 
ढूँढ़े नहीं मिलती । यह ब्रजवासियों के श्रीकृष्ण-सम्बन्धी रस में भरा हुआ्ना 
सागर ही सूरसागर हुूँ। ब्रज के समस्त जीवन का सार-रस--मात्ता के हृदय 
का रस, पिता के सुख का रस, सखाओ्ों के सहवास का रस, प्रियतमा गोषियों 
के संयोग-वियोग का रस जो सम्पूर्ण कृष्णमय रस है, यही सूरसागर है। 
इसके भ्रतिरिक्त दश्म स्कन्ध-उत्तरार्व तया शेष दो स्कन्धों की सम्पूर्ण कथा 
सूरदास जी ने शत्यन्त संक्षिप्त कर दी है, जिससे सारा “सागर” गोपी-कृष्ण- 
रस से उद्देलित-सा दिखाई देता हैँ। दूसरा प्रमाण यह है कि प्रेम-चर्चा के 
अ्रतिरिक्त उनका श्रन्य किसी चर्चा में मन नहीं लगता। यद्यपि उद्धव झपने 
साथ ज्ञान का खजाना लाए थे, तथाषि सूरदासजी ने उन्हें गोषियों से तत्सम्बन्धी 
दस-पन्द्रह पद ही कहने का अवसर दिया । वे चाहते तो उद्धव और भी बहुत-कुछ 
कह सकते थे, पर यह सूरदास जी के किये न हो सका। वे इस विषय में एक 
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प्रकार से विवश ये। यह विवशता उन स्थानों पर प्रौर भी स्पष्ट हो उठी है 
जिनमें ब्रजवासियों का पक्ष लेकर सूरदास जी श्रपने उपास्य श्रौर प्रभु की 
मर्यादा भुला देते हैं प्रौर इन्हें प्रेम-पूर्ण फटकार बतलाने से भी नहीं चूकते । 
जब गोपियों की दशा देखकर उद्धव व्याकुल-मन मथुरा श्राए तब वे ग्वाल वेश में 
थे । उस समय वे श्रोकृष्ण के यादवपति पद को एकदम ही भूल गए थे। उस 
अ्रवस्था का वर्णन सूरदास जी इन शब्दों में करते हें : 
सुनि गोपी के वैन नेम ऊघो के भूले । 
गावत गुन गोपाल फिरत कुंजन में डोले ॥ 
खन गोपी के पाँ परें, घनि सोई हैँ नेम । 
घाइ-धाइ द्रुम भेंटई, ऊधौ छाके प्रेम ॥ 
धनि गोपी, धनि ग्वाल, धन्य सुरभी बनचारी। 
धनि यह पावन भूमि जहाँ गोविंद भ्रश्चिसारी ॥ 
उपदेसन आए हुते, मोंहि भयो उपदेस । 
ऊधौ जदुपति पै चले, धरें गोप को बेस ॥ 
भूले जंदुपति नाम, कह्मो गोपाल गुसाईं । 
एक बार ब्रज जाहु, देहु गोपिन दिखराई ॥ 
बृन्दावन-सुख छाँड़िके कहाँ बसे हो आइ। 
गोबरघन प्रभु जानिक॑, ऊधो पकरे पाइ ।। 
यही सूरदास जो के हृदय की बात है.। इस प्रेमातिशय के इतने हृदय-हारी 
गोत सूरसागर में भरे हुए हें कि उन्हें पढ़कर चित्त विचलित हो उठता है । ये 
गीत केवल विप्नोग-दरा के हो इतने विह्ललताकारी हों, यह्‌ बात भो नहों है, 
संयोग को भ्रवस्था के भी श्रत्यन्त मोहक गीत हें ॥ तन-मन की दशा भूलो हुई 
स्थिति के तो न मालूम कितने पद हैं, कुछ ऐसे भो हैं जो उससे भी श्रागे बढ़े 
हुए हैं । ये भगवद्दर्शन-सम्बन्धी प्रत्यन्त रहस्यात्मक पद हैँ ॥ भावना की 
तन्मयता होने पर मनुष्य पहले भावुकतापूर्ण आचरण करता है । इसके भ्रनन्तर 
इहिक मान का एकदम विस्मरण हो जाता हे श्लौर तब न तो लोक की मर्यादा * 
रह जाती है भझौर न क्रिया का भान होता हे ॥ ऐसी अवस्था के शब्द-चित्र 
सूरसागर में बहुत से हें। शरीर श्रोर संसार का भान न रह जाना ही प्रद्वेत 
योग कहा गया है । इस श्रवस्था के कुछ उदाहरण नीचे दिये जाते हः 
बिरह में भ्रीराधा फो शरोर-विस्मृति--- 
अ्रति मलीन वृषभानु कुमारी । 
हरि-श्रम-जल अ्रंचल तनु भीज्यो, तिह्दि लालच न धुवावति सारी ॥ 
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अधोमुख रहति, उरध नहिं चितवति, ज्यों गय हारे थकित जुआरी। 
छूटे चिहुर, बदन कुम्हिलानों, ज्यो नलिनी हिमकर की मारो ॥ 
हरि सँदेस सुनि सहज मृतक भई, इक बिरहिन दूजे अलि-जारी। 
'सूर' इथाम विन यौं जीवत हैं, ब्रज-वनिता वह श्याम दुलारी ॥ 
विरह में श्रोकृष्ण-दर्शन (गोपियों की उक्ति उद्धव के प्रति)-- 
जौ करि क्रपा पाय धारे अलि, तौ में तुम्हें जनावों । 
मौन गहे तुम बैठि रहौ, हों मुरली शब्द सुनावौं ॥ 
ग्रबहि सिधारे बन गो-चारणा, हों बैठी जस गावौं। 
निसि-आ्रागम श्री दामा के सँग नाचत प्रभुहि दिखावों ।। 
को जाने दुविधा-सकोच में तुम डर निकट न आवै। 
तब यह द्वन्द्व बढ़े पुनि दाहन, सखियन प्रान छुडावै ॥ 
छिन न रहें नंदलाल इहाँ विनु जो कोइ कोटि सिखावै। 
“'सूरदास' ज्यों मन तें मससा, श्रनत कहूँ नहिं धावे ॥ 
9८ ९ >< >< 
ह्वाँ तुम कहत कौन की बातें ? 
बिना कहे हम समुभत नाहीं, फिरि बूभति हैं तातें ॥ 
को नृप भयो, कंस किन मारथौ, को वसुदचौ-सुत ञ्राहि ? 
हाँ जसुमति-सुत परम मनोहर जीजत हैं मुख चाहि ॥ 
दिन उठि जात धेनु बन चारन गोप सखनि के संग। 
बासर-गत रजनीमुख आवत, करत नेन गति पंग॥ 
को परिपूरन, को अविनासी, को विधि वेद अपार | 
सूर बृथा बकवाद करत हों, इहिं ब्रज नन्‍्द कुमार ॥ 
ये पद यत्नपूर्वक देखकर नहीं, यों ही पुस्तक से चुन लिये गए हैं । इनमें 
भक्ति के भीतर से उच्च वेदान्त-तत्त्व की भलक दोख पड़तो हूँ। कहा जा चुका 
है कि वियोगावस्था में ही नहीं, साथ रहते हुए भो श्रत्यन्त प्रबल एकत्व की 
श्राभा स्थान-स्थान पर प्रतिफलित हुई हे । यथा : 
राधा श्याम श्याम राघा-रँंग । 
पिय प्यारी को हिरदय राखत, प्यारी रहति सदा पिय के सँग ॥ 
नागरि-नैन-चकोर वदन-ससि, पिय मधुकर अंबुज सुन्दरि मुख । 
चाहत सरस परस ऐसों करि, हरि नागरि, नागरि नागर-सुख ॥ 
सुख-दुख सोच रहत दोऊ मन, तब जानत तनको यह कारन । 
सुनहु 'सूर' कुलकानि जीय दुख, दोड फल दोऊ करत विचारन ॥ 
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प्रिय की भ्रनुपस्थिति में प्रत्यक्ष-दर्शन का एक श्रन्‍्य रहस्यमय प्रसंग वह है 
जहाँ प्रिया रूककर गृह-द्वार बन्द कर लेतीं श्रोर श्रीकृष्ण बाहर हो खड़े रह 
जाते हैं । किन्तु रुद्ध-द्वार के भीतर भी श्रीकृष्ण प्रवेश करते हैं श्लौर प्रियतमा 
से मिलते हैं । बहुत देर तक द्वार बन्द नहीं रह सकते, वे शीघ्र ही खुल जाते 
हूँ । प्रिया प्रिय से क्षमा माँगकर उन्हें स्वागतपूर्वक स्थान देती है । यह रुढध- 
द्वार का उद्घाटन भक्त के प्रभाव से ही सम्भव हुआ । सब श्रोर से भगवान्‌ 
का प्रवेश-निषेध होने पर भी, वे जोव के हृदय-दवार के बन्द रहते भी, उसके 
श्रेंघेरे गृह में श्राते हें, यह्‌ उनकी करुणा की पराकाष्ठा है । 
जिस प्रकार यह भगवान्‌ के प्रति अत्यन्त उपेक्षा श्रौर विद्रोह का प्रसंग है, 
उसी प्रकार उनसे मिलने की उत्सुकता में अत्यन्त दुर्भाग्य बाधाश्रों का एक वृश्य 
सूरसागर में “यज्ञ-पत्नी' की कथा में आया है । वन में गो-चारण करते हुए 
एक दिन गोप-बालकों ने क्षुधावश श्रीकृष्ण के पास आकर भूख की बात कही । 
श्रीकृष्ण ने पास ही होने वाले ब्राह्मणों के एक यज्ञ की ओर संकेत करके कहा 
कि वहां जाकर भोजन की याचना करें । उन्होंने यह भो कहा कि ब्राह्मण- 
पुरुषों से तो भोजन मिलना कठिन है, पर उनकी स्त्रियाँ मेरी भक्त हैं, वे 
अवइय हो भोजन देंगी । ऐसा ही हुआ, यज्ञ-कर्त्ता्रों की पत्नियाँ श्रत्यन्त श्रहो- 
भाग्य सानकर उन्हें खाद्य-वस्तु देने लगों । कुछ स्वयं थाल सजाकर श्रीकृष्ण 
के पास चलीं । उसमें से एक को उत्कंठा श्रीकृष्ण से मिलने की थो, किन्तु 
उसके पतिदेव ने मर्यादा का विचार करके उसे न जाने दिया । श्रतिशय भ्रनुनय- 
घिनय करने पर भी जब वह न जा पाई, तो बोलो : ह 
हरिहि मिलत काहे कों फेरी । 
देखों बदन जाइ श्रीपति को, जान देहु, हों ह्लै हों चेरी ॥ 
पा लागौं छाड़हूँ अव अंचल, वार-वार बिनती करों तेरी। 
तिरछो करम भयो पूरव कौ, प्रीतम भयो पाय की वेरी॥ 
यह वे देह भारु सिर अपनें, जासों कहत कन्त तू मेरी । 
'सूरदास” सो गई अगमनें सब सखियन सौं हरिमुख हेरी ॥ 
सब सख्ियों से श्रागे पहुंचकर सबके पहले उसने श्रीकृष्ण का मुखदर्शन 
किया । यहां भी ज्ञारीरिक संसर्ग का श्रत्यन्ताभाव स्पष्ट होता है। इस कथा 
में यज्ञ-घर्म से बढ़कर भगवद्धम को भी शिक्षा प्रकट होती है । यह वेदान्त 
की हो शिक्षा हे । उसके साथ हो, सम्भव है, कुछ समीक्षक इस कथा में 
तत्कालीन सामाजिक श्रवस्था के श्राधिभोतिक दृढ्य भो देखें | इन कथाप्रों से 
भक्ति-आ्रान्दोलन से विस्तार प्राप्त सामाजिक उदारता और जीवन के प्रति श्रधिक 
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सहानुभूतिमय भाव की भी भलक मिलती है । शबरी आदि की भगवद्भक्ति 
की महिमा का गान करते हुए भक्त-जनों ने बाह्य जीवन को जकड़ने वाली 
कठोर सामाजिक श्वृद्धलाओों को भो बहुत शिथिल कर दिया। भ्रन्तरात्मा की 
यह संजीवनी शक्ति कबीर आ्रादि निगुंरा सन्‍्तों की वाणी में ही नहों, सूरदास 
श्रादि की 'सगुरा' कविता में भी व्यक्त हुई है, यद्यपि कबीर का श्रोज सूर की 
संवेदना की श्रपेक्षा श्रधिक लोगों को दृष्टि में श्राता हें । वेदान्त को “निर्जोब 
वस्तु” समभने वाले बहुत-से विद्वानों को इन उदाहरणों पर विचार करना 
चाहिए। 
संसार में रहकर मनुष्य को सर्देव श्रपनो सबसे श्रधिक दृष्ट वस्तु का दर्शन 
होता रहे, यह विरले हो भाग्यवानों के लिए सम्भव है । प्रायः सभी वियोग के 
दुःख में पड़ते ही हें । माता यशोदा को समभा-बुझाकर और शीघ्र लौटने का 
श्राइवासन देकर श्रीकृष्ण मथुरा चले गए, पर पिता नन्‍्द ने उनका साथ नहों 
छोड़ा । 
किन्तु कंस-वध के पश्चात्‌ जब नन्‍्दादि ब्रजवासो श्रीकृष्ण को द्रज वापस 
ले जाने की श्राशा श्रौर विश्वास किये हुए घर पहुँचने की कल्पना से प्रसन्न 
श्रौर उत्सुक हो रहे थे, तब सहसा श्रीकृष्णा के कठोर वचन सुनकर उन्हें मर्माहत 
होना पड़ा । जब कोरा जवाब देने के श्रतिरिक्त श्रीकृष्ण के पास कोई उत्तर 
न रह गया तब उन्होंने वही बात की जिसे सुनने के लिए नन्‍्द बिलकुल ही 
तंयार नहीं थे। श्रीकृष्ण ने कहा : 
बेगि ब्रज को फिरिए नंदराई। 
हममाह तुर्माह सुत-तात कौ नातौ ओट परचो है श्राई ॥ 
बहुत कियो प्रतिपाल हमारौ, सो नहिं जीतें जाई। 
जहाँ रहें तहें-तहाँ तुम्हारे डारचो जनि बिसराई ॥ 
माया-मोह मिलन ओ्रौ बिछुरन ऐसेईं जग जाई। 
'सूर' श्याम के निठुर वचन सुनि रहे नैन जल छाई ॥ 
नन्‍्द की श्राँखों में श्रांस भर श्राए, वे व्याकुल हो गए, दुःख के फन्दे में” 
पड़ गए । चकित होकर श्रीकृष्ण का मुंह ताकने लगे। उन्होंने मन-हो-मन 
अक्रर के षड़यन्त्र पर कोप किया । दौड़कर श्रीकृष्ण के चरणों में जा पड़े 
श्रौर बोले : “हे श्याम ! तुम ब्रज चलो । यहाँ के सब काम पूरे हो गए। कंस 
का वध हुआ । देवता प्रसन्न हुए। वसुदेव-देवकी की भी मनोकामना पूर्णो हुई । 
अब तुम हमारे साथ चलो ।” 
पर श्रीकृष्ण क्‍यों सुनने लगे। उन्होंने कहा : “पिताजी, श्राप घर जाइए 
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बिछुड़न भ्ौर मिलन तो विधि ने इसी प्रकार रचा है; यह संकोच दूर कीजिए | 
माता यशोदा से कहिए कि वे मेरे लिए रोवें नहीं। भ्रपना पुत्र समझकर ही 
हमारी सेवा उन्होंने की और प्रतिपालन भी किया | आप अपने मन में समझें, 
हममें-आरपमें कोई अन्तर नहीं है । मेरी ऑपसे यही प्रार्थना हैं कि हृदय से 
मेरी प्रीति न छोड़िएगा ।” 

“हममें झ्रापमें कोई अ्रन्तर नहीं हैं । मेरी यही प्रार्थना है कि हृदय से मेरी 
प्रीति न छोड़िएगा ।” इन पंक्तियों में वेदान्त और भगवद्धर्म का उच्चतम तत्त्व 
निहित है । श्रौर ये इतने मर्मद्रावक स्थल पर श्राई हैं कि हृदय में घर किये 
बिना नहीं रहतीं । इतने पर भी नन्‍्द ने घर फिरना स्वीकार न किया। 
उन्होंने कहा : 

मेरे मोहन तु्माह बिना नहिं जहों । 
महरि दौरि आगे जब ऐहै, ताहि कहा में कंहों ॥ 
माखन मथि राख्यो हैहँ तुम हेतु, चलौ मेरे बारे। 
निठुर भए मधघुपुरी आइकं, काहे असुरनि मारे॥ 

यह कहकर बे क्षए-भर चुप रहे। उनका हृदय विदोर्ण हो रहा था। 
तब श्रीकृष्ण ने माया को जड़ता उत्पन्न की । नन्‍द फो इसी जड़ता से श्रावद्ध 
करके ब्रज भेजा । 

ब्रज जाकर उनकी क्‍या दक्ञा हुई, यशोदा ने उन्हें किस प्रकार थिककारा, 
गोपी-गोप-समाज ने उन्हे कंसे तिरस्कृत किया श्रौर जड़ता, से श्रभिभूत होने 
के फारण उन्होंने यह सारा श्राक्रेश किस प्रकार झ्ांख मूंदकर सहन किया, 
यह तो दूसरी कथा हे; यहाँ केवल नन्‍्द को उक्त “जड़ता' के सम्बन्ध में हो 
पाठकों का ध्यान झ्राकषित करना चाहता हूँ । कहना इतना हो है कि भगवान्‌ 
को दी हुई जड़ता भी मुक्ति हो हे। नन्‍द की यह स्थिति ब्राह्मी स्थिति से कुछ भो 
नीचो है, यह्‌ सिद्ध करना अत्यन्त कठिन प्रतोत होता हूं । साघारणतः वेदान्त 

को मुक्तावस्था का चित्र झ्रानन्दमय ही श्रज्धत करने को पद्धति पाई जाती है, 
पर यह “जड़मुक्ति! भगवद्ध तुक होने के कारण किसो श्रन्य कोटि में नहीं जा 
सकती । 

जिस 'सागर' में श्रीकृष्ण के प्रेम का रस ही चतुदिक्‌ भरा हुआ है, उसमें 
कौन सा उदाहरण दिया जाय श्रोर कौन सा न दिया जाय। ऊपर कुछ उद्धरणों 
को ही चुन लिया गया है जो वेदान्त के श्राश्ययों के भ्रनुरूप हैं । दूसरी 
स्थितियां, जैसे श्रीकृष्ण के रूप-सादृश्य से उद्धव के प्रति गोपियों का स्नेह-प्रवाह 
उमड़ना, श्यामल बादलों में श्याम रूप देखना, श्रांखों का कृष्ण के पास उड़कर 
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मिलने को उत्कण्ठित होना तथा ऐसी श्रगरित उक्तियाँ कट्टर वेदान्तियों को 
नीचे के स्तर की प्रतीत हो सकती हैं । सूफियों की भांति श्रोकृष्ण की छवि में 
संसार को रंगा हुआ ही नहों, उत्कृष्ट वेदान्तियों की भाँति कृष्ण (श्रात्मा) को 
सत्ता में संसार को स्थिति को स्मृति ही न रखने वाली अवस्थाओ्रों का हो उल्लेख 
किया गया है श्रोर जब इस आत्मा या कृष्ण तत्त्व में भी अधिक सघनता 
अ्राने लगती है, जब भक्तों की श्रलोकिक भावना घनीभूत होकर भ्रत्यन्त रहस्या- 
त्मक रीति से उक्त तत्त्व में स्थित रहना ही पर्याप्त नहीं मानती, वरन्‌ वह उसे 
देखना चाहती हे, उसके कार्यों का श्रनुभव करना चाहती है, तब उस स्थिति में 
भगवान्‌ को प्रत्यक्ष दर्शन देने ही पड़ते हैं । ऐसे भी दो-एक दृश्य मेंने ऊपर 
दिखाए हैं । यों तो गोपियाँ श्रीकृष्ण की जन्म-जन्म की संगिनी हैं; श्री राधा 
भगवान्‌ पुरुषोत्तम की अन्तरंगा, श्रभिन्‍ना, स्वरूपा शक्ति ही हैं ॥ तथापि ब्रज 
में श्रवतार लेकर श्रीकृष्ण तथा इन ब्रजवासियों ने जंसी-जंसी क्रीड़ाएँ कीं, 
उनसे भगवत्साधना के इच्छुक जनों, काव्य-प्रेमियों श्रौर साधारएणा जनता के 
लिए भी श्रमित श्रानन्द और शिक्षा की सामग्री मिल जाती है । उस उच्चाति- 
उच्च रहस्य को समझने के लिए सूरसागर के रचयिता महाकवि सूरदास जी 
की कृति कितनो मूल्यवान हूं, यह निरूषित करने के लिए किसी तक की श्राव- 
इयकता नहीं । जहाँ भक्त और भगवान्‌ में ऐसी श्रनन्यता हो जंसी नीचे के 
दोनों उद्धरणों में व्यक्त हुई है, उस प्रेम-सिन्धु में भ्रवगाहुन करना हो बहुत 
बड़ा लाभ हैँ, उसकी कुछ बूंदें प्राप्त कर लेना ही जीवन की श्रत्युच्च साधना 
हैं । उसका यथार्थ स्वरूप समभने का दावा करना व्यर्थ है। 
गोपियों की उरक्ति-- 
नाहिन रह्यो हिय मेँह ठौर। 
नन्‍्द-नन्दन अछत कंसे आनिए उर और ॥ 
चलत चितवत, दिवस जागत, सुपन सोवत राति। 
हृदय तें वह स्थाम मूरति छिन न इत-उत जाति॥ 
कहत कथा अनेक ऊधौ, लोक लाज दिखाइ। 
कहा करों, मन प्रेम पूरन, घट न सिन्धु समाइ ॥ 
स्याम गात, सरोज-श्रानन, ललित गति, मृदु हास । 
'सूर/ ऐसे रूप कारन मरत लोचन प्यास॥ 
श्रीकृष्ण की उक्ति-- 
ऊधौ मोहि ब्रज बिसरत नाहीं। 
वृन्दावन गोकुल तन आवत सघन तृनन की छाहीं ॥ 
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प्रात समय माता जसुमति अ्ररु नन्‍द देखि सुख पावत | 
माखन रोटी दध्यो सजायो श्रतिहित साथ खवावत ॥ 
गोपी ग्वाल-बाल सेंग खेलत, सब दिन हँसत मिठात 
“सूरदास” धनि-धनि ब्रजवासी, जिनसों हँसत ब्रजनाथ ॥। 
प्रेमी श्रौर प्रिय, भक्त और भगवान्‌ की यह श्रनन्‍्यता श्रत्यन्त दुलंभ विरल 
श्रौर एकान्त काम्य है। 
ऊपर भागवती भक्ति के उन अधिकारियों की श्रोर से विचार किया गया 
है जो ज्ञान-प्रधान दृष्टि रखते हें ॥ उन्हें कट्टर वेदान्ती की संज्ञा इसलिए दी 
गई है कि वे 'मनोनाश' श्रादि की वैराग्य-प्रधान प्रक्रियाप्ों को ही मान्यता देते 
हैँ श्रोर इसी रूप में भगवान्‌ की सीमांसा (जो बात भागवत के विषय में कही 
गई, वही सूरसागर के विषय में भो समझनी चाहिए) करते हैँ । निवृत्ति-पथ के 
पथिक होने के कारण वे संसार के अन्दर मिथ्या-तत्त्व को ही देखते श्रोर 
संसार के बाहर ही ब्रह्म के प्रकाश का दशन करते हैं । प्रकृति की द्विधा सत्ता 
का सामञजस्थ उनके मत में किसी प्रकार हो ही नहीं सकता। ऐसे समीक्षकों 
के लिए भी सूरसागर में वेदान्त के प्रकरण हैं, यही ऊपर प्रदर्शित करने की 
चेष्टा की गई है । किन्तु 'सूरसागर' की प्रेम-भक्ति कुछ श्रपर लक्ष्य भो रखती 
है। क्षर वस्तु का श्रक्षर में परयंवसान दिखाना ही सूरदासजी का अभीष्ट नहीं, 
बे तो क्षर को श्रक्षर स्वरूप में ही भ्रंकित करना चाहते हैं। वे श्री राघा का 
कृष्ण में श्रनन्यत्व दिखाकर ही सन्‍्तोष नहीं करते, सारे ब्रज-मंडल की गोपियों 
फो भी राधा की हो प्रतिमूर्त बना देते हें । जो सुख राघा ने कृष्ण के साथ 
एकाकार होकर प्राप्त किया उसे गोपियों ने श्रपना ही सुख मान लिया। मान 
ही नहीं लिया, बना भी लिया। इस प्रसद्भ का चित्रण सूरसागर में श्रधिक 
विस्तार के साथ किया गया है । भागवत में यह इस रूप में नहों है । श्रोकृष्ण 
सूरसागर में 'बहुनायक' कहे गए हें। वे प्रत्येक गोपी के साथ प्रेम करते हैं । 
किसी को छलते, किसी के साथ विहार करते और किसो के घर प्रातःकाल 
दर्शन देते हें। इस प्रकार बारी-बारों से सबको प्रसन्न करते हैं । यहाँ कृष्ण 
व्यापक-प्रकृति में प्रसार करते हैं; माता को पुत्र रूप से, मित्रों को सा रूप 
से, प्रेमिकाओ्रों को प्रियतम रूप से श्राह्नमादित करते हें । यह भ्रत्यनत मनोरम 
किन्तु रहस्पपूर्ण कथा सूरसागर को निजी विशेषता हैँ। सारा ब्रज-मंडल 
श्रीकृष्ण के सम्बन्ध से सुखी होता, उनके वियोग से दुःख में डूबता और प्रत्णेक 
प्रकार से उनका हो श्रनुवर्तो बनता है। यही नहीं, यह विकास समस्त प्रकृति 
को आ्राच्छादित कर लेता है श्रोर कंस, केशी आरादि दात्रु भी श्रोकष्ण के संसर्ग 
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से मुक्ति के श्रधिकारी होते हें । 

इस व्यापक स्वरूप के दर्शन के पश्चात्‌ भागवती भक्ति अपनी पराकाष्ठा 
पर पहुँचतो है । प्रकृति में व्याप्त श्रीकृष्ण या भ्रात्मा स्वभावत: प्रकृति की छाया 
से समन्वित है । किन्तु भागवती भक्ति इस छाया को छोड़कर पूर्ण प्रकाश में 
भी पहुँचती है। यहाँ पहुंचकर श्री राधा कृष्ण से श्रभिन्‍न, उनकी श्रन्तरंगा, 
स्वरूपा शक्ति, गोपियाँ श्री राधा से श्रभिन्‍न उनकी श्रन्तरंगिनी स्फूर्तियाँ, 
वृन्दावन श्रीकृष्ण का हृदय श्लोर समस्त लीलाएँ नित्य लीला हो जाती हैं। 
कोई ऐसा स्थान नहीं, कोई प्रसंग नहीं, कोई पद नहीं, कोई शब्द नहीं जो 
श्रीकृष्ण को महिमा में श्रन्तर्लीन न हो । सब श्रोर से सर्वस्व-समपंण हो जाने 
के पश्चात्‌ श्रोकृष्ण को श्रखण्ड सत्ता हो दृष्टिगत होती है । रास-लीला इसका 
सांकेतिक निदर्शन है। यहाँ श्राकर सूरसागर का श्राध्यात्मिक लक्ष्य पूर्ण होता 
है । यही भक्त कवियों का श्रभीष्ट है । 


दर 
सांस्कृतिक ओर नेतिक पक्ष 


808॥8॥8। ।8॥8॥8॥8॥8॥8॥ 


हमारा देश सदा से श्रपने प्राध्यात्मिक क्रिपा-कलाप के लिए प्रसिद्ध रहा है। 
यद्यपि इस भ्राध्यात्मिक शब्द को इन दिनों बड़ो दुर्देशा है,प्रौर इस पर संकड़ों श्राक्षेप 
हुप्ा करते हें परन्तु भारत को;प्रकृति क। परिचय देने के लिए हमें पुनः-पुनः इसका 
प्रयोग करना पड़ता है। इस शब्द का वास्तविक श्रर्थ ऊंची-से-ऊंची झ्लोर सुक्ष्म मान- 
बोय भ्रनुभूतियों को जीवन का प्नभिन्‍न अंग बना लेना ही मानना होगा। इसी 
प्रथ में यह भ्पना देश सर्वोच्च समझा गया है और यदि न समझा गया हो, तो भी 
समझे जाने के योग्य हे । इसोको भ्रभिव्यक्षित हमारे काव्य, दर्शन श्रोर कलाश्रों 
में हुई है, इसो को वेदों, पुराणों श्रादि में घामिक रूप दिया गया है, श्र इसो 
की भलक हमारे राष्ट्रोय जोवन में चिरकाल तक दिखाई दी हूँ। अनेक कारणों 
से यह ज्योति वर्तमान समय में मंद पड़ रही है, परन्तु जनता के हृदय-मंदिर 
में श्राज भो वहो जगती है।॥ विदेशी सभ्यता श्रोर रीति-नोति के संघर्ष से 
भपने देश को वह श्रजल्न श्रालोक-घारा तिमिरावृत हो गई है, परन्तु हमारे राष्ट्र 
को चिर दिन की साधना का वह स्रोत सूखा नहों, श्लोर न सूख हो सकता हे । 
यदि हम श्रपने सम्पूर्ण राष्ट्रीय जोवन की सत्ता को हो खो दें और अपने अ्रदोष 
उद्योगों को झोर से बिलकुल श्राँखें फेर लें, तभो वह स्रोत सूख सकता है । परन्तु 
उसके सूखने का भर्थ राष्ट्रों के वीच अपने भ्रस्तित्व को लुप्त कर देने झोर 
प्रघंसभ्य देशों को भांति भ्रनुकरण का श्राभ्रय लेने के अ्रतिरिक्त और कुछ न 
होगा ॥ इसका सनोव॑ज्ञानिक प्रभाव जनता में भ्रात्म विश्वास का अ्रभाव कर 
देगा, ओर हम अ्पनो दृष्टि में श्राप हो गिर जायेंगे। इस समय, जब कि देश में 
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श्रात्म-विदवास की शञ्रत्यन्त अल्प मात्रा शेष रह गई है और चेतना के प्रायः 
सभी द्वार बन्द हैं, उक्त स्थिति और भी भयानक होगी । सम्पूर्णा राष्ट्र को 
मूच्छित और म्रियमारा कर देने में भी वह समर्थ हो सकती है। जो लोग 
पश्चिम की नवीन जागृति से चकित होकर भारत को उसका श्रनुयायी बनाना 
चाहते हैं, वे न तो अपनी राष्ट्रीय सत्ता का मर्म समभते हैं और न राष्ट्र की 
वतंमान नाड़ी-गति का ज्ञान रखते हैं । उनकी राष्ट्रीय भावना भ्रविकसित श्रौर 
दृष्टि बहुत ही निर्जीव प्रतीत होती है । 

ऊपर मेंने जिस प्रइन को राष्ट्रीय रूप दिया है, वह पूशंतः एक व्याव- 
हारिक श्रौर सा्वभौम प्रइन भी है । मनुष्यों के एक विशिष्ट और विराट वर्ग 
ने एक लम्बे समय तक एक साथ निवास करके एक दृढ़ और विज्ञाल तंत्र की 
स्थापना की है, जिसकी सहस्रों शाखाएँ देश-भर में फंली हुई हें । इसकी 
मौलिक एकता को देखकर हमें महान्‌ श्राइचर्य, किन्तु परम सन्तोष प्राप्त होता 
हैँ । इसमें कुछ भी संदेह नहीं कि इसकी जड़ पाताल तक पहुँच गई है श्रौर 
इसकी सत्ता सदेव अजर-अ्रमर रहेगी। इसकी प्रमुख श्ाखाएँ धर्म, दर्शन, 
साहित्य, कला, विज्ञान आदि के रूप में हरी-भरी लहरा रही हैं । चिर काल 
से इसकी शोभा पर मनुष्यों का मन मुग्ध है । वे इसकी मूलभूत एकता श्रौर 
इसके विज्ञाल संघटन को देखकर कोटि-कोटि मुखों से इसकी प्रशंसा करते हैं । 
यह बड़े विस्मय की बात है कि किसी भी प्रकार नृशंस नियंत्रण के श्रभाव में 
यह विराट तंत्र विश्युद्धल नहीं हो पाया । इसका कारण इसकी श्राइचर्यजनक 
व्यावहारिकता तथा श्रत्यन्त उच्च उदारता ही कही जायगी। यदि यह 
हिन्दू तंत्र व्यावहारिक नहीं है, तो और कुछ नहीं । यह व्यापक रूप से राष्ट्र 
के सम्पूर्ण उद्योगों का एक श्रेयस्करी भावना के सूत्र में पिरोया हुआ हार है, 
जिसे हम हिन्दू-धर्म कहते हें । मनुष्यता के सर्वतोमुखी विकास का एक परिष्कृत 
भाव-चित्र ही हिन्दू-धर्म के मुखपृष्ठ पर श्रंकित है। हिन्दू-धर्म श्रपने श्रालिगन 
में सम्पूर्ण सृष्टि को अ्रथवा सम्पूर्ण सृष्टि के आलिगन में अपने-श्रापको एक कर 
देता है । वाम तथा दक्षिण इसके दो बाहुपाग हैं, जिनके अन्तर्गत समस्त प्रकृति 
समा जाती है । भ्रपनी इस श्रनन्य विद्यालता में हिन्दु-धर्म देश आर काल की 
सीमाओं को पार कर जाता हैँ । वह सार्वभौम श्रौर नित्य नवीन रहकर प्रकृति 
की पूर्णाता को श्रभिव्यक्त करता है । निर्गुणा और सगुए मत इस रथ के दो 
पहिये हैं । ज्ञान, भक्ति श्रादि इसके भिन्‍न-भिन्‍न उपकरण हैं । 

बेदों में इस विज्ञाल चक्र के संचालन-सम्बन्धी प्रथम सूत्र प्राप्त होते हैं । 
एक प्रकार से वे श्रपने में पूर्णा कहे जा सकते हैं। सर्वतोमुखी मनुष्य जीवन 
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की व्याह्या उनमें दिव्य वृष्टि से की गई है। परन्तु प्रगतिशील हिलू-धर्म बेदों 
का हो एक-मसात्र श्राश्नित नहीं रहा। श्रुति-प्रतिपादित तत्वों को अपनी श्रात्मा 
में सब्निहित करके यहाँ के ऋषि-मुनि काल-क्रम से भ्रन्‍्य शास्त्रों की रचना में 
भी प्रवृत्त हुए । उपनिषदों का दूसरा नाम बेदान्त रखा गया। उनमें बेदों के 
तत्व की सूक्ष्म सोमांसा सिलतो है । घर्म की श्रात्मा इन उपनिषदों में पाई 
जाती है | उपनिषदों के उपरान्त वेदब्यास के विशाल पौराणिक साहित्य का 
समारम्भ हुआ । भारतीय धारणा के प्रतुसार वे सब व्यास को हो रचनाएँ 
हैं | निश्चय ही बे वेदव्यास के रचित ग्रन्थ हैं श्रौर उनमें व्यास-रूप से वेदों 
की व्याख्या की गई है । लोगों को इस वेद-व्याख्या की पुनरावृत्तियों से 
घबराना नहीं चाहिए और न यही समझना चाहिए कि एक ही बात भ्रनेक बार 
कही गई है। वेदों में सहस्रों वर्षों के सनुष्य-जीवन की नेसर्गिक श्रनुभूतियाँ 
तथा उन श्रनुभूतियों का एक निष्कर्ष, जिसे श्रव हिन्दू-निष्कर्ष या मत फहते हैं, 
श्रंकित हैँ । पुराणों में उस मत की रक्षा करते हुए उन श्रनुभूतियों का श्रौर 
भो विस्तार किया गया है । किसी पुरास में किसी एक प्रकार की अ्नुभूतियों 
का विस्तार है, किसी भ्रन्य पुराण में किसी भ्रन्य प्रकार की । वे सब मनुष्य- 
जीवन के भिन्न-भिन्न श्रंगों पर प्रकाश डालती हैं । गीता में युद्ध का समारोह 
है । उसमें वीरोत्साह के भाव श्रोत-प्रोत मिलते हैं ॥ भागवत में श्रोर विशेषतः 
उसके दशम स्कन्ध में, गृह-सुबमा का चित्र है। ये दोनों ही सानव-प्रकृति के 
प्रभिन्‍न श्रंग हैं। सत्य को तुला पर ये दोनों समान तुलते हैं। महत्त्व भ्रोर 
विस्तार फी दृष्टि से कुछ लोग एक तथा कुछ दूसरे की शोर भुकते हैं, यह 
बात बिलकुल हो दूसरी है। प्रकृति की कोटि में दोनों समान हें श्रोर भगवान्‌ 
कृष्ण फा रूप भो दोनों में एक-सा है। दोनों में वह निस्संग श्रौर निलेंप है। 
संघर्ष के घनघोर घटाटोप में वह शस्त्र तक नहीं घारण करते | तो भी युद्ध के 
संचालक एक-मात्र वहो हैं। यही रूप उनका भागवत में भी है । ब्रज की 
सम्पूर्ण लीलाओं के वही केन्द्र-विन्दु हैँ, किन्तु मथुरा जाकर वह उनसे एकदम 
तटस्थ श्रौर बे-लाग हो गए हैं । लोलाओं के बीच-बीच में भी भागवतकार 
कृष्ण-सम्बन्धी श्रपने सन्‍्तव्य को स्पष्ट करते हें | उस मन्‍्तव्य का सार यहो है 
कि कृष्ण वास्तव में लोला कर रहे हैं । 

यहाँ यह प्रइन झवहय उठता हैँ कि वेदव्यास के इस मन्तव्य का प्रयोजन 
क्‍या है ? वह ऐसा क्‍यों कहते हैं कि कृष्ण लोला कर रहे हैं, जब कि कृष्ण 
उनमें पूर्ण रीति से भाग लेते हें । स्मरण रखना चाहिए कि यहो प्रइन गीता 
के वियय में भो उठता है, जिसके रचयिता भो व्यास ही हूँ । गौता में कृष्ण 
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श्रजु न को युद्ध में पूर्णतः प्रवृत्त करते हैँ, किन्तु स्वयं शस्त्र धारण नहीं करते ।॥ 
ऐसा वह क्‍यों करते हैँ ? श्रजुन को युद्ध का उपदेश देने का महत्त्व क्या है, 
जब कि कृष्ण उसमें सक्रिय रूप से सम्मिलित नहीं होते। क्या यह वेदव्यास 
की मानसिक दुबंलता हैँ कि वह कृष्ण को गोपषियों के साथ श्वद्भार-लोलाओओं 
में सम्मिलित कराकर पीछे से उन्हें उनसे श्रलग सिद्ध करना चाहते हैं ? क्‍या 
उनमें इतना साहस नहीं कि वह भगवान्‌ कृष्ण को उन कीड़ाओं में प्रकट रूप 
से भाग लेने दें, जिनमें वह लीला-रूप से भाग लेते हें ? किन्तु यदि यह बात 
होती, तो महाभारत के कृष्ण को व्यास ने युद्ध में शस्त्र ग्रहण करने से क्यों 
रोका ? वहां उन्हें कौन सा संकोच था ? तो क्‍या यह समझा जाय कि व्यास 
जी को श्रपने विविध ग्रन्थों में कृष्ण-चरित्र के भिन्‍न-भिन्‍न पाइवों को उपस्थित 
करना था, इसलिए उन्होंने कृष्णा के कार्यों को कोई नि३चयात्मकता नहीं दी, 
ताकि लोग उन भिन्नताओं के कारण कृष्णा की सत्ता पर ही अविश्वास न करने 
लगें ? परन्तु निश्चयात्मकता न होने से लीला-ही-लीला में कृष्णा की सत्ता 
और भी भ्रविव्वसनीय या रहस्पमयी हो जायगी, क्या व्यास की बुद्धि यहाँ तक 
तक नहीं पहुँची ? श्रयवा क्‍या रहस्पमय कृष्णा की भ्रवतारणा करना ही व्यास 
का लक्ष्य था ? 

ये सब ऐसे प्रश्न हैं, जिनका सम्पक्‌ और प्रामारिक उत्तर प्राप्त करने के 
लिए श्रत्यन्त तत्पर बुद्धि से भारतीय शास्त्रों में गति करनी चाहिए। यदि सब 
नहीं तो प्रमुख-प्रमुख साहित्यिक, दार्शनिक तथा धामिक ग्रन्थों का यथातथ्य 
अनुशीलन करना चाहिए श्रौर शैली-सम्बन्धी भेद को दूर करके उनमें भ्रन्तनिहित 
एकता के सूत्र को पकड़ना चाहिए। यद्यपि निविकल्प भाव से कोई किसी का 
समाधान नहीं कर सकता, तो भी “गुहा में निहित धर्म के तत्त्व” को प्रकाश में 
लाने की सतत चेब्टा करनी चाहिए। सहल्लों वर्ष पूर्व के उन ग्रन्थों के 
रचयिताश्रों की प्रकृति क्या थी, और श्राज के उनके श्रन्बेषण की प्रकृति उनसे 
मिलकर एक हो गई है या नहीं, यह नि३चयपूर्वक कोई नहीं कह सकता। 
तो भी उन पूर्वजों की परम्परा से रक्‍्ततः सम्बन्धित होने के कारण हमसे उस 
सत्य को प्राप्त करने की श्रधिक सम्भावना की जा सकती है। हम सभी एक 
ही संस्कृति के उत्तराधिकारी, प्रायः एक ही वातावरण में उत्पन्न हुए हैं। हम 
लोगों के गृहों में पूर्वजों के स्मृति-चिह्न श्राज भी उपस्थित हैं ॥ यद्यपि स्थिति 
समय के साथ बहुत-कुछ बदल गई है, परन्तु देश तो हमारा वही है--धर्म तो 
हमारा वही हैं। श्रौर भगवान्‌ की दी बुद्धि भी हमारे पास किसी से कम नहीं। 
तो क्या श्रावश्यकता है कि हम श्रपनी श्रांखों में विदेशी ऐनक लगाकर श्रौर, 
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एक प्रनोखी नवोनता का विज्ञापन लेकर राघारानी “स्वकीया' थीं या “परकीया/ 
या 'ईइवर की छीछालेदर'-जैसे प्रसंगों में फंस जायें, जेसा कि श्री बेंकटेश- 
नारायण तिवारी श्रपने पिछले कुछ लेखों में फंस गए हैं । जो श्रपना ही मर्म 
नहीं समझ सकते, वे दूसरों का मर्म कहां तक समझ सकते हैं, श्रोर समभकर 
लाभ भी क्या उठा सकते हैं ? 

तिवारी जी ने जब लिखा कि वह श्राचार्य रामानुज की किसी शिष्य- 
परम्परा से सम्बन्ध रखते हैं श्रोर उन पर बड़ी श्रद्धा करते हैं, तब मुझे बड़ा 
विस्मय हुआ । सबसे बड़े श्रचम्भे को बात यह हुई कि तिवारी जी इसके पहले 
ही लिख चुके थे कि श्रीमद्भागवत की कथा उन्होंने पंडितों को फहते सुना है 
आर कुल-कामिनियों पर उसका लज्जाजनक प्रभाव पड़ते देखा है। पता नहीं, 
श्रीयुत तिवारी तथा श्रीमद्भागवत एक साथ ही किस पंडित के पाले पड़ गए, न 
यही जाना जा सकता है कि भागवत सुनते हुए स्त्रियों की लज्जाजनक स्थिति 
का परिचय आपने कंसे प्राप्त किया, परन्तु इतना तो स्पष्ट हैं कि तिवारी जी 
भागवत के उत्कृष्ट भाष्यकार महात्मा रामानुज से बहुत दूर हैं । उन्हें यह 
मालूम नहीं कि रामानुज की भागवत पर कितनो बड़ी श्रद्धा थी श्रौर उसके 
मर्म को उन्होंने कितने स्पष्ट रूप से समझा था। भागवत की कया नगर-नगर 
ग्राम-ग्राम प्रचलित हूँ । वाल्यावस्था से न मालूम कितनी बार हम लोगों ने उसे 
सुना होगा। हमारी माताएँ, बहनें, स्त्रियां सब सुनतो हैँ, परन्तु श्रापत्ति या लज्जा 
कभी उत्पन्न होते नहीं देखी ।॥ यदि बसी बात होती तो इस प्रन्थ फा इतना 
प्रचार ही क्यों होता ? इसका उत्तर तिवारी जी यर्दि यह कहकर देना चाहें कि 
हम सब श्रशिक्षित श्रौर श्रसभ्य हैं तथा हमारी स्त्रियाँ लज्जा-हीन श्रौर सुरुचि- 
रहित हैं तो यह ऐसा श्राक्षेप होगा कि जिसके लिए तिवारी जी को प्रसिद्ध 
महिला मिस मेयो का प्राश्षित होना पड़ेगा । 

मुझे रामानुजाचार्य श्रौर मिस मेयो के बीच भटकने की कोई श्रावश्यकता 
न थी, यदि तिवारो जी दो शब्दों में यह लिख देते कि पुराणों श्रौर भागवत 
श्रादि के सम्बन्ध में उनका मत उनकी निजी कल्पना का परिणाम हे । 
श्र रामानुज का नाम उन्होंने व्यर्य ही लिया । स्वामी दयानन्द 
पुराणों को वेद-विरुद्ध ओर बुढ़िया-पुराएण श्रादि को संज्ञा दिया करते थे । 
आयंसमाज के हजारों श्रनुयायी श्राज भी उनके शब्दों को दुृहराया फरते हैं । 
इसमें संदेह नहीं कि श्रोयुत वेंकटेशनारायण तिवारी भो उसी बात को दुहराते 
हूँ ॥ परन्तु उनमें स्वामी जी की-सी सदाशयता नहीं है । स्वामी दयानन्द कोई 
ऐसे व्यक्षित न थे, जिनका नाम लेने में किसो को संकोच हो । वहू एक विद्वान्‌ 
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पुरुष थे। वे भारतीय संस्कृति और वेदों के महान्‌ प्रशंशक श्रौर उपदेष्टा थे । 
बेदिक संस्कृति का प्रसार उनके जीवन का एक विश्येष लक्ष्य था, जिसे उन्होंने 
यथाशक्ति "(रा किया। उनमें संघटन की इतनो शक्ति थी कि उन्होंने श्रायंसमाज 
की स्थापना की, जो श्राज भी एक जोती-जागती संस्था है। ईसाई श्रौर इस्लाम 
मत के प्रचारकों के विरुद्ध स्वामी जी ने हिन्दुओं की ओर से लोहा लिया और 
उन्हों के संदान में उन्हीं के श्रस्त्रों से सफलतापूर्वक उसका सामना किया। 
स्वामी जी एक युद्धप्रिय व्यक्ति थे । उन्होंने एक विशेष श्रवसर पर श्रपने 
बुद्धिवादी विचारों को भारतीय जनता के समक्ष रखा, और उससे एक विशेष 
प्रयोजन को सिद्धि की। वे भारतोय धर्म की रहस्यवादी परम्परा को श्रपने 
उद्देश्य के भ्रनुकूल नहीं पाते थे। परन्तु तिवारी जो के सम्मुख कौन सी 
समस्या थी। 

तिवारीजी के इन लेखों में स्वामी दयानन्द के विचारों को छाया मुझे 
तो श्राद्यन्त दीख पड़तो है । परन्तु पाठकों के सम्मुख यह बात स्पष्ट कर देने 
से एक बड़ा लाभ श्रौर हुआ॥आ । बात यह है कि तिवारी जी की विलक्षण शैली 
में कही गई बातों को समझ सकने की सामथ्य सबमें नहीं । स्वामी दयानन्द 
की शैली उनकी श्रपेक्षा श्रधिक स्पष्ट और विचार श्रधिक संयत हैँ । उनके 
रचित ग्रन्थों श्रौर विशेषतः 'सत्यार्थ प्रकाश” में उनका एक दाशनिक कोटि-क्रम 
भी पाया जाता है, जिसे श्राधार मानकर हम श्रपनी बात श्रधिक दृढ़ श्रौर 
नियमित रीति से कह सकते हैं । श्रतः नीचे की पंक्तियों में में स्वामी जी के 
विचारों की श्रालोचना करूँगा । मेंने सम लिया कि इसी प्रकार तिवारी जी 
के लेखों का भी मेरे उत्तर में समाहार हो जायगा । यों तिवारी जी के लेखों 
में एक बात यहाँ है, एक वहाँ । कम-से-कम पुराणों और ईइवर की छोछालेदर 
वाले तिवारी जो फे निबन्ध बहुत ्रधिक भ्रव्यवस्थित हैँ । उनमें से मतलब की 
बात निकालकर रखने से वही ठहरेगी, जो स्वामी दयानन्द कह चुके हैं । यहाँ 
मेरे लिए यह श्रावश्यक हु कि में स्वामी दयानन्द जी के उन श्रारोपों का उत्तर 
देने की चेष्टा करूं, जो उन्होंने पुराणों श्रादि के सम्बन्ध में लगाए हैं। परन्तु 
उससे भी श्रधिक श्राववयक यह है कि में स्वामी जी के सम्पूर्ण दृष्टिकोण श्रौर 
मत पर अपने विधीत विचार पाठकों के निकट प्रकट करू, क्योंकि बिना उसके 
मूल समस्या समझ में नहीं श्रा सकेगी । 'ईइवर की छोछालेदर' का लेख 
लिखने वाले, तिवारी जी ईइवर के उसी स्वरूप को ग्रहण करते हैं, जो स्वामी 
दयानन्द हारा निदिष्ट किया गया है। यदि इसके लिए प्रमाण की श्राव- 
इयकता हो, तो स्वयं तिवारी जी के वाक्य प्रमाण होंगे। उनमें स्वामी दयानन्द 
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के मत की ध्वनि पद-पद पर प्राप्त होती है । किन्तु यदि इन प्रमाणों से काम 
न चले, तो मेरी नीचे की विवेचना उस सम्बन्ध में सन्देह न रहने देगी। 
तिवारी जी के ईइवर-विषयक मत का निष्कर्थ यही है कि ईइवर एक श्रलोकिक 
सत्ता होने के कारण साहित्य श्रोर कला श्रादि के चित्रण की सामग्री नहीं. बन 
सकता, वह केवल चिन्तन और प्राणायाम का विषय हैं। मूल में यह 
प्रतिज्ञा स्वामी दयानन्द की ही है। यदि इस विषय में स्वामी दयानन्द 
आ्रौर श्रीयुत तिवारी में कुछ श्रन्तर है तो इतना ही कि स्वामी जी 
एक दाशंनिक की भाँति श्रपनी प्रतिज्ञा पर वृढ़ रहते हैं श्रौर श्रीयुत 
तिवारी अ्रखबारी चमत्कार के फेर में पड़कर इधर-से-उधर भटकते रहते हैं । 
वह इस बात का विचार नहीं करते कि यदि हमने श्रारभ्भ में ईइवर को प्राणा- 
याम या बुद्धि के व्यायाम का विषय बनाया है, तो श्रादि से श्रन्त तक हमें 
झपनी बात पर वृढ़ रहना चाहिए। पर तिवारी जी के लिए यह कार्य श्रसाध्य 
हो गया है श्रौर वह दूसरे धरातल पर उतरकर गीता के ईश्वर (क्ृष्ण ) 
तथा भागवत के ईइवर (कृष्ण) में श्रपनी रुचि की परीक्षा करने लगे हैं । मेरी 
वृष्टि में ऐसे अ्रनेक चटोरे व्यक्ति श्रा चुके हैं, जो पुनः-पुन: प्रतिज्ञा करके भी 
जीभ की वृत्ति को दबा नहीं सकते । पर में कह सकता हें कि तिवारी जी 
साहित्यिक क्षेत्र में वेसी प्रकृति वाले व्यक्तियों में श्रग्रगण्य हैं ॥ स्वामी दयानन्द 
ने ईश्वर को सृष्टि से पृथक्‌ कर दिया, वह दार्शनिक दृष्टि से विवेचनीय विषय 
श्रवश्य है, परन्तु इससे उनका एक मत तो स्थिर होता है । इस मत को स्थिर 
करते हुए स्वामोजी ने बड़ी-बड़ी युक्तियों से काम लिया है और बड़े-बड़े 
बन्धान बाँधे है। उन्होंने बेदों में श्राये श्रनेकानेक देवताओं को (जो वास्तव में 
प्रकृति के भिन्‍न-भिन्‍न प्रतिनिधि हें ) समेटकर ईइवर के निराकारत्व में 
भन्तहित कर दिया झौर ऐसा करते हुए शब्दों की भ्रभूतपुर्व व्युत्पत्ति बताई है। 
उन्होंने जादू का-ला एक करिइसा दिखाया है, जिसके द्वारा श्राँखों के श्रागे' 
की वस्तुएँ उड़ाकर लुप्त कर दी जाया करतो हैँ । स्वामी जी की यह जादूगरी 
देवताप्रों क्के सम्बन्ध में तो यत्किचित्‌ सफल हुई, परन्तु राम और कृष्ण अआ्रादि 
का प्रसंग भ्रानें पर वह कला काम न दे सकी । तब उन्होंने दूसरी पद्धति को 
अपनाया । उन्होंने श्रवतारवाद का अआामूल खंडन आरम्भ किया। इसी कारण 
स्वामी जो को पुराणों तथा सूर-तुलसी झ्रादि पौरारिक कवियों को अ्रवमानना 
करनो पड़ो, क्योंकि वे राम-कृष्ण का गुरा-गान करते थे। परन्तु ्रपने इस 
विलक्षण व्यापार के द्वारा स्वामो जो ने मनुष्य की विकासशील अनेकानेक 
भावनाझों को, जो राम और कृष्ण श्रादि के संसर्म से उत्पन्न होती हूँ, कुष्ठित 
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कर दिया, श्रौर उनके बदले में जिस ईइवर को सिद्ध की, वह केवल निराकार 
श्रौर निर्गुणा ही बना रहा। 

परन्तु प्रघन यह हे कि क्‍या हिन्दुओं का वास्तविक ईश्वर यही है, जिसे 
मानव जीवन से एकदम बेलाग सिद्ध करने की चेष्टा की गई है ? क्‍या संसार 
की सर्वेश्रेष्ठ सभ्यता की गोद में क्रीड़ा करने वाली यह दो्धंजीवी जाति ईश्वर 
को ऐसी दुबंल कल्पना करने का ही श्रेय प्राप्त कर सकी ? क्या उसे सृष्टि के 
उषःकाल में यही क्षीएणतम आभा प्राप्त हुई थी, जिसे उसने अपने ईश्वर को 
सौंप दिया ? क्‍या उसको सर्वोत्तम श्रनुभूतियों का संग्रह यहो ईश्वर है, जो केवल 
सृष्टि का पिता कहा सकता हैँ ? जिस जाति में ग्रात्मविश्वास की मात्रा इतनी 
मंद पड़ गई हो कि वह भ्रपनी एक भी वृत्ति अपने ईश्वर के साथ संयुक्त करने 
में ग्रागा-पीछा करे, न वह जाति, न वह ईश्वर स्पृहायोग्य हो सकता है । कितु 
क्या हिन्दू जाति श्रौर उसके ईइवर वास्तव में वेसे ही हें ? सत्य इस बात का 
साक्षी नहीं हैं। इतिहास में इसका प्रमाण नहों । हमारे दर्शन में 
जिस ईइवर की सिद्धि की गई है, हमारे वेदों और पुराणों में जिसकी महिमा 
गाई गई है, हमारे सम्पूर्ण साहित्य में जिसकी पद-पद पर भलक भरो है-- 
जिसके लिए हम विदेशियों में बदनाम तक हैं--वह ईइ्वर केवल सृष्टि से 
तटस्थ श्रौर उदासीन नहीं हो सकता । हमारा एक श्रेष्ठ दाशनिक शंकराचार्य 
सिद्ध करता है कि वेदों में ईश्वर के भ्रतिरिक्त दूसरी सत्ता ही स्वीकृत नहीं। 
इसका श्रर्थ यही है कि सृष्टि के श्रणु-श्रणु में, प्रकृति के प्रत्येक परमाणु में ईद्वर- 
हो-ईश्वर है। मानव-विज्ञान के ज्ञाता इसका यही श्राशय समसझेंगे कि 
मनुष्य के सम्पूर्ण उद्योगों--विशेषतः श्रार्य जाति के दीर्घकालीन जीवन का 
सार जो कुछ उसका सर्वश्रेष्ठ ऐश्वय हो सकता है, वही ईश्वर है। मनुष्यों के 
भारतीय प्राय वर्ग ने सहस्रों वर्षों के श्रविरत उद्योग से प्रकृति के जिन रहस्पों 
का पता लगाया--जो कुछ श्रेयस्कर कार्य उन्होंने इस देश की विविध विद्याप्नों- 
की वृद्धि के रूप में किया--वे सब ईइवर की विजयिनी पताकाएँ हैँ, जो भारत 
के ग्राकाश में चिर-दिन से फहरा रहो हैं श्रौर काल के द्वारा कभी मलिन नहीं 
की जा सकतीं । उन्हों सब विद्याश्रों का एक बृहत्‌ संग्रह या समष्टि हमारे वेद 
हैँ, जिनका व्युत्पत्यर्थ ज्ञान के श्रतिरिक्त और कुछ नहीं | भारतीय ज्ञान २८ 
यह श्रमित श्रालोक श्रपनी प्रभा सहस्रों किरणों से---सहस्तर-रह्षिम भगवान्‌ सूर्य 
की ही भांति-दसों विज्ञाश्रों में फंला रहा है । सुयय-पिड की ही भांति हमारा 
बेद-पिड किसी भ्रप्नतिम चंतन्य की प्रेरणा से एकत्र या केन्द्रीकृत हो गया है । 
यह्‌ केन्द्रीकरण श्रार्य जाति के ग्रात्मवौरव का एक ऊर्जस्वी घोष हु-पह उसके 
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युग-पुगाल्तर के क्रिया-कलाप की प्रथम विज्ञप्ति है। जहाँ एक श्रोर इसके 
हारा भारतीय श्रार्यों ने श्रपनी बिखरी हुई सम्पत्ति को समेटने श्रौर श्रपनी 
निजता को व्यक्त करने का उद्योग किया, वहीं यह श्रार्यों की सर्वप्रथम धामिक 
योजना या धर्म-समन्‍्वय की सफल चेष्टा भी सिद्ध हुआ । यद्यवि ज्ञान की धारा 
प्रजल्न, मिति-रहित भ्रौर श्रखंड कही गई है, परन्तु बेदों में उसे एक मर्यादा देने 
, कर प्रयास किया गया है। इस प्रयास में श्रार्यों का श्रभूतपूर्व कौशल परिलक्षित 
होता है--यहीं उनके दक्षंतों ने उन्हें सबसे महत्त्वपूर्ण सहायता दी हैँ। जिस 
चातुर्य श्रौर नेपुण्य के साथ हमारे उन विचक्षण पूर्वजों ने भ्रपनी सम्पूर्ण 
विद्याओ्रों को ईइवर के एक श्रशेष ज्ञानमय सूत्र में पिरो दिया हँ--प्रष्ण भी 
ज्ञान के, सूत्र भी ज्ञान का-वह भारतीय शिल्प की पुष्प-माला, वेद, श्रायों 
को प्रनिश्य सुन्दर कृति क्यों न कहो जाय ! 
वेदों का ईश्वर एक ठोस सत्ता हैं, जिसके श्रन्तर्गंत, ऐतिहासिक दृष्टि से, 
श्रार्य पुरुष के वे सभी उद्योग सन्निहित हें, जो उसने प्रकृति को श्रपने वश में 
करने--विविध विद्याश्रों के द्वारा उसका मर्म समऋने--उसे श्रपनी बना लेने 
के लिए उस समय तक किये थे। परन्तु यह ऐतिहासिक दृष्टि ही ईईइबर-विषयक 
घाभिक या दाशनिक दृष्टि नहीं । वे और अ्रधिक व्यापक तथा गहन दृष्टियाँ 
हूँ । इतिहास का मर्म लेकर, श्रर्थात्‌ पुरुष में १्रकरृति के पर्यंबसान का श्रादर्श 
सम्मुख रखकर, आ्रार्यों ने नि:शेष ज्ञानमय ईइवर की सत्ता प्रवरतित की, जिसमें 
पुरुष-प्रकृति का कोई भेद न रह गया । यही यहाँ की श्रविचल दाशनिक दृष्टि 
हुई। इधर दर्शन में ईडवर को यह सम्पूर्णाता प्रदान करने के साथ ही उधर 
श्रा्यों ने यह घोषणा भी की कि वेद-रचना के पश्चात्‌ उनके कतंव्य की इतिश्री 
नहीं हो गई, उन्हें निरन्तर बेद या ज्ञान को पुष्टि (उपबू हा) के लिए प्रयत्न- 
शोल रहना चाहिए । वेदों को परम्परा में ही हमारे पुराण श्रौर बेदिक ईइवर 
के हो भ्रधिक स्पष्ट रूप हमारे राम-कृष्ण हैं। इन्हीं राम-कृष्ण के चरित्रों से 
हमारा साहित्य शोभाशालो और जोवन रसपूर्ं है। इन राम-कृष्ण के चरित्रों के 
हारा, ऐतिहासिक या व्यावहारिक दृष्टि से, हमारे राष्ट्रीय जीवन की सहस्त्रो 
समस्याझ्रों पर पूर्ण प्रकाश पड़ा और दाशनिक दृष्टि से ये ही हमारे सम्पूर्ण 
पराक्रम, निःशेष भ्राशा तथा एक-मात्न मति-गति हैं) नहीं, ये उनसे भी श्रनन्त- 
'युरा भ्रधिक हैं श्रौर मनुष्य को वाणी उन्हें शब्दों में प्रकट नहों कर सकती। 
जब वे हो एक-मात्र सत्ता हें, तब तो हद हो हो गई ! इसी ऐकान्तिक भावना 
में सग्न होकर रचना करने के कार व्यास और सूरदास तथा तुलसी भी कहीँ- 
कहीं निगूढ़ शोर रहस्यमय हो गए हूँ । श्र, इस ऐकान्तिक भावना के प्रसाद- 
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स्वरूप जो दृढ़ता इनकी प्रकृति में सन्निविष्ट हो गई थी, वह साहित्य के लिए 
श्रत्यन्त उपयोगिनी सिद्ध हुई हैं । समझ रखना चाहिए कि हमारे श्रेष्ठ कवियों 
की वृढ़ता, हल्की श्रादशे-प्रवरणशता और भवज्वुकता से बहुत भिन्‍न वस्तु है-- 
जिस प्रकृति के वश्ञ में श्रोयुत वें कटेशनारायरा जी तिवारी हैं ॥ भागवत की 
कृष्ण-गोपी-लीला में प्रेम की एकोन्मुखता, शालीनता, श्रनेक संस्कृत चेष्टाएँ- 
जो मनुष्य को पशु से श्रलग करती हँ--तथा वियोग-दशा की सहनज्ञीलता, 
अटल ब्रत श्रादि उदात्त मानव-भाव, जिनके श्राधार से सृष्टि विकसित होती 
है, समाहित हैं । एक सच्चे कवि की भांति सूर मानव-जीवन के श्रत्यन्त स्वा- 
भाविक रूप-चित्रों श्रौर भाव-चित्रों को भ्रंकित करते हें । प्रकृति स्वयं उनकी 
लेखनी अपने हाथों मे ले लेती है । उनमें उपदेशात्मकता या कृत्रिमता का 
नाम नहीं। श्रौर फिर भी वे प्रकृत गीत कृष्ण की “प्रलोकिक' लीला के 
उपादान बन गए हैं। यह चमत्कार सूर का ही है। उन्होंने श्रन्ध श्रोर 
पाशव-वासना को कितना संस्कृत रूप दिया है। उसे मनुष्योपयोगी श्रोर 
समाजोपयोगी बनाने की कितनी प्रगाढ़ चेष्टा की है,! संगीत श्र नृत्यादि 
कलाझ्रों का उन्मेष, जो मनुष्यों को सभ्यता की निशानी है, उसी से कराकर 
व्यास ने साक्षी-स्वरूप कृष्ण के हाथ में वंशी दी हैं। 'चोर-हरण' का दृश्य 
देखकर तिवारी जी को बड़ा उठ्ेग हुआ । उन्होंने इस प्रसंग के दो-एक पद 
प्रइलील कहकर सूरसागर से उद्ध,त किये हैं। में श्रीयुत॒ तिवारी से प्रार्थना 
करता हूँ कि वह सुरदास के साथ न्याय करने के लिए श्रपनी उतावली 
को कस करें । पहले सत्य की कसौटी पर कसकर देखने से विदित होगा 
कि यह चीर-हरणा कोई भ्रसम्भव या भ्रसत्य कृत्य नहीं । फिर सामाजिकता या 
कर्म की तुला पर तोलकर देखिए, जो गोप-कुमारियाँ प्रतन्‍्य भाव से कृष्ण 
को पति रूप में प्राप्त करना चाहती हैं, क्‍या वे कृष्ण से किसी बात का दुराव 
कर सकतो हैं ? उन्हें सच्चे श्र्थ में श्ररन्‍्धती होना चाहिए--पह धर्म की 
व्यवस्था हैं। एतदर्थ यह चीर-हरणा की योजना उनके सच्चे प्रेम की भ्रन्यतम 
परीक्षा के रूप में हैं। यह गृहिणी-पद का एक आदर्श है --श्रश्लील किस दृष्टि 
से है ? यदि कृष्ण ने श्रन्य पुरुषों के समक्ष गोपियों को नग्न वेश में देखने की 
इच्छा प्रकट की होती, तो उसमें श्रइलोलता का श्रारोप किया जा सकता था || 
धामिक दृष्टि से देखिए तो यह मायापति कृष्ण को एक अलौकिक लीला है, जो 
हमारे भ्रनुकरण की वस्तु न है, न हो सकती है। श्रव साहित्यिक विचार 
कीजिए । 'सूरसागर' दशम स्कनन्‍्ध प्रधानतः गोपी-कृष्णण की प्रेम-कथा है । हिदी 
के विद्वानों में यह किवदन्ती फली हुई हैं कि भारतीय साहित्य में दुःखान्त 
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रचनाएं हें हो नहीं । परन्तु यह कृष्ण -चरित या गोपी-चरित स्पष्टतः दुःखान्त 
है। सूरदास फी कवित्व-प्रतिभा की एक श्रेष्ठ सूचना यहाँ मिल जाती है कि 
उन्होंने पूर्ण मनस्विता के साथ वियोगान्त काव्य रचने का साहस किया-जिसकी 
यहाँ विशेष परिपाटी न थी। श्रंग्रेजी के साहित्य-शास्त्रियों ने दुःखान्त-रचनाश्रों 
को, प्रबल सानसिक उद्देलन उत्पन्न करने के कारण, सुखान्त रचनाश्रों 
की प्रपेक्षा श्रषिक महत्त्व दिया हैं। यह हो या न हो, परन्तु 'सूरसागर' की 
वियोग-सृष्टि के महत्त्वप्र्रं होने में सन्देह नहीं। मालूम होता है, सफलता 
की कुंजी सूरदास ने अपने हाथ में ले लो थी । गोपियों की भ्रश्ु-धघारा से श्रपना 
सागर भरने के पूर्व इस महाकवि ने श्रनुराग के विशद आकर्षण का झ्रालोक 
प्राकाश रूप सें ऊपर फला विया। इसी से 'सूरसागर' शुश्राकाश-वेष्टित 
रत्नाकर कौ भाँति एक उज्ज्वल नेस्गिक दृश्य प्रतीत होता है। वह कोई 
छिछली भरील या तालाब नहीं जान पड़ता। साहित्य आर कला के पारखी इस 
विद्यद नेसगिकता का मूल्य श्रोर महत्त्व समझ सकते हैं। श्रब भ्रदन यह हूँ कि 
उक्त अनुराग का आ्राकषशपूर्सा श्रालोक, श्राकाश की भाँति भ्रवाध रूप में कंसे 
उपस्थित किया जा सकता--यदि चीर-हरण-जेसी लोलाझ्ों की योजना न को 
जाती ? यहीं उनकी श्रनिवायंता प्रकट होती है । काव्य में इस प्रकार के वर्णन 
झाकाश की ही भाँति निरावृत कहे जा सकते हेँ--श्राकाश के ही प्रति-रूपक 
होते हैं ॥ कविवर रवीन्द्रनाथ की “उर्वज्ञी, जो साहित्य की एक श्रेष्ठ काव्य- 
कृति स्वीकार की जाती है, इसी श्रेणी की रचना है। वहां भी श्रप्सरा फ्षे 
प्रनावृत नारी रूप का, बड़ो भव्यता करे साथ चित्रर्ण किया गया है। यहाँ 
केबल इतना हो कहना है कि विशुद्ध काव्य की दृष्टि से महाकवि सूर का यह 
गोपी-चीर-हरखा-वर्ण न रवीन्द्रनाथ को उक्त “उवंशी' से सहज ही समता कर 
सकता है । दोनों एक ही श्रेणी को--श्रर्थात्‌ श्रेष्ठ श्रेणी को रचनाएँ हैं । 
परन्तु यह हिन्दी के लिए दुर्भाग्य की बात है कि इस युग में उत्पन्न होने वाले 
महाकवि रवीन्द्रनाथ, जो कुछ ही वर्षों में संसार-व्यापी ख्याति प्राप्त करने में 
समर्थ हुए, श्राज 'विश्व-कवि' कहला रहे हैं, श्लौर हमारे सूरदास, जो कम-से- 
कम तीन सौ वर्षो से हिन्दी-भाषी जनता के समक्ष हैं, श्रभी श्रइलीलता के 
विषय बने हुए हैं ! यह साहित्य-सम्बन्धो हमारी मूर्च्छा का सबसे बड़ा प्रमाण 
हैं । और, हमें इस श्रवस्था में वैद्य मिल गए हैं तिवारी जी-जंसे समीक्षक । 
सभी बातें बन गई हैं ! 

एक हो समस्या, जो इस विषय की शेष रहती हे, सोलह सहस्न गोप-कुमारियों 
का एक हो कृष्ण में श्रन्रक्त होने श्रौर कृष्ण के द्वारा एक साथ ही उन सबका 
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चोरहरणा करने की समस्या है। साहित्यिक दृष्टि से यह कोई समस्या नहीं, केवल 
कला को एक योजना है । कवि का आशय किसी विशेष गोपी का किसी विशेष पुरुष 
के द्वारा चीर-हरण कराकर उसे लज्जित करने का नहीं है । वह एक सामूहिक 
भाव या तथ्य को-प्रकृति और पुरुष के ग्रात्यन्तिक एकत्व को प्रकट करना चाहता 
है । इसलिए उसने समूह का प्रतिरूपषक सोलह सहस्न की संख्या रखो। यह 
कवि की व्यक्तिगत पवित्र भावना का एक मनोवैज्ञानिक प्रमारा है। उन 
सहस्रों गोपियों का एक साथ चौरापहरण भी कला की एक उत्तम सूभ है। 
इससे वस्त्र-हरण की नग्नता की ओर से दृष्टि हट जाती है--चित्र की रेखाएँ 
हल्की हो जाती हें-- श्रोर हमारा ध्यान कवि के वास्तविक आ्राशय की श्रोर 
श्रासानी से खिच जाता हैँ । वह वास्तविक झाशय पति-पत्नी (भ्रथवा ईश्वर 
श्रौर जोव) के सत्य सम्मिलन के श्रतिरिक्त और कुछ नहीं । 

इस्त प्रकार के संकड़ों रत्न, जो सत्य, धर्म, कला और साहित्य से सम्मत 
हैं, 'सूरसागर' में पाये जाते हैं । पुराणों में भी ये निधियाँ मिलती हैं, किन्तु 
दूसरे रूप में । वहां धर्म-पक्ष प्रधान हैँ, 'सूर सागर' में साहित्य-पक्ष प्रमुख है । 
एक साहित्यिक की दृष्टि से में कह सकता हूँ : 

“मनि-मानिक-मुक्ता-छवि जैसी । अहि-गिरि-गज-सिर सोह न तैसी । 

नृप-किरीट तरुनी-तन पाई | लहइ सकल सोभा श्रधिकाई ॥” 

यहाँ पुराणों को भ्रहि, गिरि, गज कहकर महाकवि सूर की कृतियों को 
नृप-किरीट, तरुनी-तन सिद्ध करने में केवल मेरा हिंदी-प्रेम ही नहीं लक्षित 
होता, साहित्य की विशेषता भी प्रकट होती है । परन्तु इसका यह श्रर्थ नहीं 
कि में पुराणों के महत्त्व्को कम करना चाहता हूँ, क्योंकि मणि, मासिक, 
मुक्‍्ता भ्रादि के मूल-स्थान तो बे ही हें । मेंने केवल दोनों के पृथक्‌ व्यक्तित्व 
का निर्देश कर दिया है । 


० 
प्रतीक-योजना 
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कुछ दाशनिक पण्डित श्रौर श्रालोचक सुर तथा श्रन्य भक्त कवियों के 
प्रत्येक वर्णन का लाक्षरिक श्रर्थ सानते हें श्रोर तदनुकूल उसका रस भी लेते 
हैं। कृष्ण की बाल-लोला के पदों में भी संकेत द्वारा दूसरे श्रर्थ लग सकते हैं या 
नहीं, यदि लग सकते हैँ तो काव्य-समीक्षा में उन पदों का क्या रूप प्रतिष्ठित 
होता है--ये सब प्रइन विद्वानों के सम्मुख श्राते हैं; पर सबसे प्रथम प्रइन तो 
यह श्राता है कि सूर का श्राशय उन पदों में लाक्षरिणिक रहा है या वह लाक्षशिक 
नहीं रहा-हम हो उसमें लाक्षरिषकता का आ्रारोप करते हैं ! 

“जब मोहन कर गही मथानी” श्रादि पदों से श्राभासित होता हैँ कि सूर 
का प्राशय दूसरे श्रयों में भी लग सकता है । यों तो बाल-लोला के भ्रनेक पदों 
में कवि अलौकिकता का संकेत करके यह आ्राभास देता हूँ कि वह कृष्ण के 
अ्रवतार-स्वरूप का विस्मरण नहीं करता, न हमें कराना चाहता है । परन्तु 
उन पदों में मुख्य वर्णन बालक कृष्ण का है, केवल पदों की श्रन्तिस पंक्तियों 
में सूर ने 'प्रभु', 'स्वामी' श्रादि श्रद्धासूचक विशेषणों का प्रयोग किया है, जिन्हें 
छोड़ देने से भी काव्य का रूप विकृत नहीं होता । पर इस पद पर पहुँचकर यह 
बात बदल जाती हूँ । जंब कृष्ण अपने हाथ में मथानी लेते हें तब नेतो झोर 
द्षि-पात्र का स्पर्श होते हो नागराज भो भयभीत हो उठते हें । क्‍या इसे कोई 
बाल-लोला कह सकता हे ? यह कृष्ण की बाल-लोला तो समुद्र-मंथन तथा 
कल्पांत के प्रलय का-सा दृश्य दिखा रही है। तो क्‍या यह वही झाशय नहों 
रखती ? ऐसे हो एक भ्रन्य श्रवसर पर सूरदास बाल-कृष्ण को मुंह में प्रेंगूठा 
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डालते चित्रित कर साथ-हो-साथ सारी सृष्टि को प्रकम्पित कर देते हैं । ऐसे 
वर्णानों सं बाल-लोला की झलक तो कम, दूसरे हो श्रलोकिक श्राशय का श्राभास 
श्रधिक मिलता हैँ । इस प्रकार के श्रलौकिक श्राशयों के श्राधार पर उक्त 
विद्वान्‌ श्रलोचक सभी प्रसंगों का लक्षणा द्वारा दूसरा श्र्य लगाते हें और काव्य 
के भीतर ईइवर, जीव और जगत्‌ के दाशंनिक रूप को प्रत्यक्ष करते हें। जो 
पंडित ऐसा करना चाहें उन्हें कोई निषंध नहों कर सकता। सूर के काव्य में 
भो इस बात के प्रमारा हें कि वे कवि तो थे ही, भागवत धर्म के मर्मज्ञ भी 
थे। उसका बुद्धि-वेभव इतना बढ़ा-चढ़ा अवश्य था कि वे कृष्ण-चरित्र के 
भीतर व्यापक ब्रह्म का निर्देश भी कर सकते थे। भक्‍तजन तथा दाशंनिक 
दोनों को ऐसे निर्वंचन रमणीय लगते हें । फिर यदि उस निर्वंचन को काव्य के 
झ्रावरणा में प्रस्तुत किया जाय तो सोने में सुगन्धि ही हैँ । देखना यह हु कि 
काव्य के आवररा में ऐसे संकेत-प्र्थ किस शेलोी से लाए जा सकते हैं ! 
आचार्य पं० आ्रानन्दशंकर श्रुव ने श्रीकृष्ण के होली खेलने के सम्बन्ध का 
एक पद किसी सन्‍्त से लेकर उद्ध,त किया है: 
“एक समय श्रीकृष्णदेव के होरी खेलन मन भाई 
कृष्ण ने कंसी होरी मचाई अचरज लखियो न जाई 
असत सत कर दिखलाई कृष्ण ने क॑ंसी होरी मचाई ।” 
बे इस पद पर टिप्पणी करते हुए लिखते हैं कि “हमें तो जगत्‌ में सर्वत्र 
परमात्मा की ही होली मची हुई मालूम पड़ती है । वह इस होलो में स्वयं 
पूर्ण रस से रमणा करता है श्रौर जीवों को रमण कराता है, इस होली की 
झद्भुतता का वर्णान नहीं किया जा सकता । विज्ञान का प्रत्येक प्रयत्न भगवान्‌ 
की लीला के श्राइचर्य को अधिकाधिक गम्भोर श्ौर उद्दीप्त कर रहा है । कवि 
ने यथार्थ लिखा है: “अचरज लखियो न जाई ।” 
परन्तु जिस कवि का यह पद है वह काव्य-भूमि को छोड़कर दूसरे क्षेत्र में 
चला गया है। “प्रचरज लखियो न जाई” तक तो सुन्दर काव्य है पर इसके 
श्रागे 'सत्‌ असत्‌ कर दिखलाई' और “पंचभूत की धातु मिलाकर ऑड पिचकारी 
बनाई श्रादि साम्प्रदायिक उपमाओ्रों में फंसकर उसने काव्यत्व का तिरस्कार 
कर दिया है । कवि सूरदास ऐसा नहीं करते । वे कविता के रहस्य को समभते 
थे । उनके पद काव्य-गुरा-पूर्णा हें। बाल-लीला का वर्णन करते हुए सूर ने 
स्थान-स्थान पर प्रेम-विह्लल होकर कृष्ण के लिए 'सूर के प्रभु, “स्वामी की 
लीला श्रादि जो प्रयोग किये हें, उनसे तो भगवान्‌ के प्रति उनको श्रपरिचित 
प्रीति की ही व्यंजना होतो है । 


प्रतीक-्योजना श्र 


सूर ने कृष्ण के होली खेलने, वंशी बजाने, रास रचने ग्रादि का ललित 
वर्णन किया है, जिसमें विद्वानों को लाक्षरिणक श्रर्य की लक भी मिलती है, 
पर सूर ने उस लक्ष्य को स्थूल नाम देकर अपना काव्य-चमत्कार नष्ट नहीं 
किया है । उनको रचना-चातुरी ऐसी है कि काव्य-रसिक श्रपना कविता-रस 
लेते हैँ श्रौर विदज्जन कविता के प्रं्र्पट में रुचिर दाइनिक तथ्यों का 
साक्षात्कार भी करते हैं। वर्णन के प्रवाह में सूर ने बड़े ही मनोवैज्ञानिक 
चमत्कार फा परिचय देने वाले ऐसे पद रख दिए हें, जिनसे लोग काव्य-धारा 
का सज्जन-सुख ही नहीं, दर्शन-सुख भी प्राप्त कर सकें । सूर की यह लाक्षरिक 
शैली ऐसी उच्च कोटि की है कि कविता श्रौर दर्शन की धाराएँ सूरसागर में 
समानान्तर होकर बहतो हैं, कोई विक्षेप नहीं पड़ता। जैसे भ्रंत:ःसलिला सरस्वती 
गंगा श्रौर यमुना के बीच हों, ऐसा ही सूर की कविता-सरिता के उभय उप- 
कूलों के बीच उनका लाक्षणिक श्र है। 

कविवर जायसी का “'पद्मावत' काव्य भी लाक्षशिक आशय रखता है, जिसे 
पद्मावत के समीक्षक श्राचार्य प॑० रामचन्द्र शुक्ल लाक्षरितक न कहकर अप्रस्तुता 
कहते हैं । परन्तु शुक्ल जी ने उस श्रप्रस्तुत श्रर्थ को उचित महत्त्व नहीं दिया। 
कथानक-काव्य होने के कारण शुक्ल जी को उसका श्रश्रस्तुत अर्य प्रक्षिप्त-सा 
मानना पड़ा है, परन्तु सुर की कविता में उस तरह की कोई कठिनाई नहीं 
ब्राती । कथानक-काव्य भी पूरे-के-पूरे प्रतीकात्मक होते हँ---अ्रन्योक्ति कहला 
सकते हैं --जंसे श्रंगरेजी की प्रसिद्ध हास्प-पुस्तक गज़ीजप ट्र बल्स ४! हास्य रस 
की प्रायः सभो रचनाएँ-जिनमें लम्बे-लम्बे कयानकों वाली भी अ्रनेक हैं--- 
लाक्षरिक श्रर्थ खुलने पर हो श्रधिक प्रानन्द देती हैं । बंगाली हास्य- 
लेखक परशुराम की श्रनेक कहानियाँ पूरी प्रतीकात्मक हैं । शुक्ल 
जी को घद्मावत के 'श्रप्रस्तुत' श्रथ॑ को एकदम “समास' कर देने को 
आवश्यकता क्‍यों पड़ी, यह हम नहीं कह सकते, पर हम सुरसागर के लिए कह 
सकते हैं कि यहाँ वैसा कोई प्रतिवन्‍्ध नहीं है; जिसे जो लक्ष्याथं सिलेगा-- 
पंडितों को बहुत-से मिलेंगे--वे स्वच्छन्द रूप से उसका उपयोग करेंगे। 
“सूर सगुए पद गाव” की श्रारम्भिक प्रतिज्ञा से यह स्पष्ट है और श्रन्य पदों 
को देखकर यह निइचय हो जाता है कि कृष्ण की सभी लीलाओं में भ्ररूप को ही 
रूप तथा निराकार, निरविषय, निरामय ब्रह्म को ही भिन्‍न-भिन्‍न आ्राधार-प्राशय 
श्राप्त हुए हैं । नि३चयपूर्वक यह्‌ कोई नहीं कह सकता कि इसका यही विशेष 
आशय है । “हरि अनन्त, हरि कथा अ्नन्ता” की उक्ष्ति सत्य ही है। साम्प्रदायिक 
सतवाद से झलग रहते हुए भो विज्ञजन अपना-अपना लक्ष्या्थ इन पर्दो में 
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प्राप्त कर सकते हें । 

चोली-बन्द॒तोड़ना--“भाजि गयो मेरे भाजन फोरि” आ्रादि पदों पर 
विचार करते हुए कई प्रकार के प्रइन उठते हैं । क्‍या कृष्ण का चोली-बन्द 
तोड़ना उचित है ? इस चोलो-बन्द तोड़ने में उनका कौन-सा भाव लक्षित होता 
हैं । इसको “जन्म कर्म च में दिव्यम्‌” के अनुसार कृष्ण का श्रलौकिक कृत्य 
मानने में क्‍या आक्षेप हैं ? कृष्णा को आदर्श मानकर उनका श्रनुकरण करने 
वालों के लिए उनका यह कार्य क्या श्रर्थ रखता है ? श्रथवा यहाँ कृष्ण के 
चोली-बन्द तोड़ने का कुछ और ही अर्थ माना जाय ? 

इन प्रइनों को लेकर काफी समय से विवाद हो रहे हैं ॥ जहां तक कविता 
का सम्बन्ध है, यह चोली-बन्द तोड़ने का प्रसंग प्रकृत भावात्मक हैं । कवि सुर 
की यह प्रतिपत्ति प्रशंसनोय है कि उन्होंने श्रपने वर्ण्यविषय के लिए 
काव्य की परिधि का उल्लंघन नहीं किया, प्रत्युत उस परिधि का विस्तार 
ही किया है । बहुत से पहुंचे हुए सन्‍्तों की शुष्क वाणी से सुर की यह सरस 
घारा कितनी कमनोय है, यह साहित्य के विद्यार्थी समझ सकते हैँ । सारी 
विषय-वासना को भस्मान्त करने के बाद कवि ने चोली-बन्द तोड़ने के इस 
प्रसंग में क्या रस पाया, यह सहृदयों के श्रनुमान करने को वस्तु है । 

नेतिकता और शआ्रार्श-सम्बन्धी विचार के लिए भी यहाँ श्रवकाश हू । 
सगुरा ब्रह्म के चरित्र का अ्रनुकरण नहीं किया जा सकता। सूर ने यह प्रतिज्ञा 
नहीं की कि वह कृष्ण-चरित्र का गान इसलिए कर रहे हैं कि लोग उनका प्रनु- 
कररा करें। उनकी प्रतिज्ञा तो केवल यह है कि निर्गुरा ब्रह्म के पीछे निरवलम्ब 
न दौड़कर वे सगुए पद-गान कर रहे हैं । ग 

जो लोग सुर के कृष्णा का भ्रनुकरएा करना चाहें वे पहले उसके स्वरूप 
को समझ लें । स्वयं परब्रह्म ने यह परमानन्द-स्वरूप धारणा किया है । लौकिक 
श्राचरण का श्रादर्श यह नहीं है, क्योंकि कृष्ण के जन्म-कर्म दिव्य हें, उनका 
ग्राचरणा श्रलोकिक है । जीव के रूप में श्रवतरित होकर परमात्मा माया के 
बन्धन में पड़ते हैं, पर कृष्ण के रूप में श्रवतरित होकर वे मायापति हैं श्रौर 
भकक्‍त-जनों को माया से मुक्त करते हें । हम यदि कृष्णा पर किनन्‍्हीं कर्मों का 
श्रारोप करके फिर उनके अ्रनुकरण का श्रनुष्ठान करते हैं, तो हम एक पर्दे पर 
दूसरा पर्दा डालकर वास्तविक दृश्य को देखने का-सां प्रयास करते हैं। 

सांख्य में इस पर्दे के बदले एक श्राइने का रूपक हैँ, जिस पर पड़कर पुष्प 
का श्रक्‍्स बदल जाता है । प्रुरुष तो वही है, पर श्राइने से उसका रंग दूसरा हो 
गया। सोचने की बात है, एक श्राइने के बदले यदि वो-बो शझाइने रख विए 


प्रतीक-योजना १२७ 


जायें, तो क्‍या इससे स्वच्छ पुरुष की वास्तविक कान्ति प्रकट होगी ? फिर हम 
भगवान्‌ के रूप को श्रपनी बुद्धि, श्रादर्श, श्राचरण आदि के श्राइनों से देखना 
चाहते हैं, तो क्यों न श्रौर भो विकृत रूप हमें देख पड़े ! 

एक प्रइन, जो श्रव भी शेष रह जाता है, यह है कि भगवान्‌ के जन्म- 
कर्म तो दिव्य थे, किन्तु सूर को इसकी क्‍या भ्रावइयकता थी कि वे यह चोलो- 
बन्द तोड़ने की ही कया लेकर उस दिव्य जन्म-कर्म को दिखाते ? इसका एक 
उत्तर तो यही है कि सूर श्रेष्ठ कवि थे और श्रपनी काव्य-सामग्री के उपयुक्त 
उन्हें यह वृश्य दिखाना भ्रभीष्ट था। दूसरी बात यह है कि जिस स्तर से सूर 
का काव्य-ल्राव हुआ है उस पर पहुँचकर देखने से इसमें श्रनोचित्य कौ कल्पना 
नहीं की जा सकेगी । फिर कृष्णा की इस लोक-लीला का सांगोपांग वर्णन 
--जो काव्य की प्रकृत भूमिका के लिए भ्रावश्यक है--कैसे होता यदि माखन- 
चोरी के उपरान्त गोपिका-समाज को ललित लोलाएँ न दिखाई जातोीं | 

इतने पर भी यदि कुछ लोग ऐसे हों जो श्रपनो दृष्टि को ही सूर की 
दृष्टि बना लें श्रौर चोली-बन्द तोड़ने की क्रिया में दोष देखने लगें तो भी प्रइन 
है कि सूर के कृष्ण यदि ऐसा करते हैं तो गोपिकाएँ उसका विरोध क्यों नहीं 
करतीं ? एक-दो नहों, सारे प्रदेश की सारी गोपियाँ क्या इतनी श्राचार-अ्रष्ट 
हो गई थों कि सब-को-सब कृष्ण के इस कृत्य को सह॒र्ष स्वीकार कर लेती ? 
सूर ने तो इस सामूहिक पतन का कोई परिचय नहीं कराया, तो फिर इसका 
क्या फुछ रहस्य नहीं ? 

जो कृष्ण एक दिन चोली-बन्द तोड़ते हें, वे ही दूसरे दिन कंस का वध 
भी करते हैं। श्रपने समय के सबसे बड़े पराक्रमो श्रौर नृशंस नृपति का नाश 
कया साधारण काम था ? यहो नहीं, जो कृष्ण झ्राज गोपियों के साथ विनोद- 
पूर्ण फोड़ाएं कर रहे हैं, वे ही कल वहाँ चले जाएँगे, जहाँ से निकट होते 
हुए भो, वे उनके पास कभी नहों श्रायेंगे । मथुरा से ब्रज दूर नहीं है, यह तो 
झोर भो बड़ा प्रलोभन था कि कृष्ण बीच-बोच में ब्रज को सेर करने श्राते, 
पर बे कहाँ श्राए ? कृष्ण का यह त्रत कितना कठोर था कि वे समीप रहते 
हुए भी अपनी प्रेम-पात्र गोषियों से एक जन्म को विदा हो गए। कभी दूसरी 
वार न सिले। इससे कृष्ण के निलिप्त रूप की ही ऋलक मिलतो हैँ। 

बहुत-से सज्जन ऐसे हे जो लाक्षरिगक अर्थ को हो प्रमुख मानते हें । जैसे 
चोली-बन्द तोड़ने का श्रयं--चोला, बन्धन या शरीर-बन्धन तोड़ना सहज ही 
बना लेते हें जिससे श्र्य की श्रनुरूपता भी आ जाती है। संस्कृत में तो एक- 
एक शब्द के प्रनेक-प्रनेक अर्थ किये जाते हेँ। घातुओं का इतना लचोला 
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स्वरूप है कि जिधर चाहें घुमा लें। लोगों को अपने-श्रपने ईप्सित श्रर्थ तक 
पहुँचने की बहुत सो सुविधाएँ हें । 

लाक्षरिक श्रर्थ की चर्चा करते हुए हम कह चुके हें कि कवि के द्वारा 
निदिष्ट न होने पर भो (काव्य-कल। के विचार से कवि उसका श्रलग से निर्देश 
करना उचित नहों समभेगा) विचक्षण और सुबुद्धि पाठक श्रपनी विद्या-बुद्धि 
के भ्रनुसार दूसरे श्रर्थ को ग्रहएा करते हैं, परन्तु इस विषय में हम यह भी कह 
चुके हें कि कवि का श्राशय समभकर हो ऐसा करना चाहिए, उसके विरुद्ध 
नहीं । इसके श्रतिरिक्त यह प्रतिबन्ध भी मानना चाहिए, कि लक्ष्य अर्थ काव्य की 
स्वाभाविक सरसता का बाधक न हो,उसे द्विगुरितित काम्य बना देता हो। संस्कृत 
के अलंकार-शास्त्रियों के श्रनुसार लक्ष्य श्र्थ को कवि-प्रौढ़ोक्ति सिद्ध होना चाहिए 
पर यहाँ इसकी कोई विशेष श्रावश्यकता नहीं है । बिलकुल नवीन संकेतों द्वारा 
भी लक्ष्य का निर्देश किया जा सकता हैँ यदि उसमें उचित स्वाभाविकता श्रौर 
अर्थ-प्रवरशता हो । एक-एक दब्द को व्युत्पत्ति के सम्बन्ध में खींच-तान करके 
जो भ्रर्य गढ़े जाते हैं, वे श्र्थ की रमणीयता का श्रपहरण कर लेते हैं। लक्ष्यार्थ 
तो वह श्रेष्ठ है जो काव्य से आप-ही-श्राप प्रकट होता जान पड़े । उदाहरण 
के लिए कृष्ण के होली खेलने का यदि कुछ रूपकार्थ लिया जाय तो वह 'होली” 
शब्द के श्रर्थ में बेठने की बौद्धिक क्रिया द्वारा नहीं, बल्कि होली का जो एक 
चित्र भावना रूप से हमारे मन में बना हुआ है, उसी से वह लक्ष्य श्रर्थ उद्‌भूत 
हो जाय । इसी में काव्य की शोभा है श्रौर इसी से उसका द्विगुणित श्रानन्द 
प्राप्त हो सकता हैं। 

हिन्दू विचार-धारा की जो शास्त्रीय प्रणाली है उसके श्रनुसार कृष्ण का 
श्रवतार लाक्षर्तिक है, उसकी सब लीलाएं लाक्षरिक हें--लीला का श्र ही हे 
लाक्षरिकता--श्रौर उनके दिव्य जन्म-कर्म को हम अ्रपनी लोौकिक दृष्टि से 
देख ही नहीं सकते। श्रतः इसको श्राव्यकता नहीं कि काव्य की स्वा- 
भाविक गति में विक्षेप करने वाले किसी-न-किसी लाक्षण्क श्रर्थ को ग्रहरा 
ही करें । तथापि स्वतन्त्रता तो सबको है ही श्रौर दाशनिकों की ऐसी रुचि भी 
होती है । “शनि 

बेणु-गीत--सूर ने मुरली के सम्बन्ध में बहुसंख्थक पद कहे हैँ। भ्वर 
ही नहीं, भारत की श्रनेक भाषाओ्रों के बहुत से भक्त-कवियों ने कृष्ण की वंशी 
की मोहिनी शक्ति का गान किया है। मूल में यह प्रसंग श्रीमद्भागवत में 
श्राया है जहाँ उसे वेणु-गीत कहते हैं ॥ उत्तर भारत के प्रसिद्ध मतप्रवर्तक, 
सुरवास के दोक्षागुर श्रीमद्ल्लभाचार्य जी ने भागवत की भ्रपनी सुबोधिनी नामक 


प्रतीक-योजना हे 
थीका में उक्त वेशुन्गीत की व्याख्या करते हुए लिखा है कि वेणु-गोत से 
भगवान्‌ के नासात्मक आर रूपात्मक स्वरूपों में से नामात्मक स्वरूप का बोध 
होता है। सच ही है क्योंकि वेणु तो स्वर वाली वंशी है जो मुखर होकर-- 
खित्रवत्‌ रूप दिखाकर नहीं--श्रपना प्रभाव उत्पन्न करती है। कृष्ण के द्वारा 
गीत होने के कारण यह वेणु-गीत चराचर को मोहने वाला श्र उन्हें एक 
श्रशेष में तन्‍्मय करके शेष का मोह छुड़ा देने वाला सिद्ध हो जाता है । संगीत 
की प्रशंसा यूरोप के कला-मर्मज्ञों ने भी कम नहीं की है। प्राचीन यूनान में 
संगीत फा रहस्य समभा गया था, यहीं से श्रन्‍्य पश्चिमी देशों में भी उसका 
प्रसार हुआ था। प्रसिद्ध अंग्रेज निबन्ध-लेखक स्टिवेंसन ने संगीत देव (297) 
के वेणु (2०) का माहात्म्य कहते हुए लिखा है कि इससे तो हर्ष-शोक, 
भय-प्राह्नाद दोनों प्रकार की ध्वनियाँ निकलती हैं । महात्मा वल्‍्लभाचार्य ने बेखु 
की ब्युत्पत्ति बतलाते हुए “व' से उस ब्रह्म-सुख को ग्रहण किया है जिसके सामने 
“इ” संसार का सुख “प्रण॒' नगष्य|बनकर लुप्त हो जाता है । इस प्रकार कृष्ण 
की वेश, अ्ह्म-सुल में लीन करने का वह साधन है जो निस्साघन जीवों को 
भगवान्‌ का भ्राक्षोर्वाद रूप प्राप्त होता है । 
श्री बल्‍्लभाचार्य ने वेखु-गीत की एक विस्तृत विवेचना भी की है, परन्तु 
“उससे यहाँ प्रयोजन नहीं । महात्मा सूरदास स्वयं हो उन आचार्य के शिष्य थे 
भतः यह समभना असंगत नहीं कि भागवत के वेणु-गीत की श्राचाय्य-कृत 
व्याख्या उन्हें उपलब्ध हुई श्रौर उनके 'सूरसागर' के पदों में उसको छाप 
पड़ी है। 
जहाँ तक कविता का प्रयोजन है, कवि के ये पद पूर्णा रूप से सरस हुए हैं, 
जिनसे वह व्यंजित है कि सूर स्वयं तो संगीतज्ञ ये ही, संगीत के रहस्य से भी 
श्रवगत थे ॥ श्राचारय बल्‍लभ के मुख्य गायक होने के फारण ओर स्वयं वृष्टि- 
शक्ति से रहित रहने के कारण सूर को गीत की श्रनन्य साघुरी में मग्न होने के 
झ्वसर यों ही सुलभ थे, किन्तु वे तो उच्चकोटि के भक्त झौर कवि भी थे। 
जब विहारो-जसे केवल कला-मर्मज्ञ के हृदय को “तन्त्री-नाद कवित्त-रस” का 
आ्रास्वाद मिल चुका था, तब सूर को वह्‌ कितना अधिक नहीं मिला होगा ॥ 
कवि ने इस प्रसंग को लेकर इतनी झ्नेक-प्रनेक नवीन उदभावनाएँ को हें कि 
इस विषय में शंका नहों होती कि वह संगोत .के रस से सिक्‍त तो थे हो, 
बंशो को उस ध्वनि से भो पूर्स परिचित थे जो नाम-रूप से भगवान्‌ फा 
आाख्यान करने में लगी हुई हे । यह बांस को बांसुरी इतना महत्त्व श्रधिकृत कर 
ले कि स्वयं कृष्ण इसके वक्ष में हो जायें, फिर यह जैसे चाहे उन्हें नचाए, 
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अ्रपने सामने गोपिकाओ्रों की भी, जो कृष्ण की प्रारा थीं, अवहेलना कराए, वह 
श्रसाघारण बांसुरी रहो होगी। नाम की महिमा बहुतों ने कही है, स्वयं 
तुलसीदास ने उसके वर्णन में बड़ी तन्‍्मयता का प्रदर्शन किया है, परन्तु सूर 
ने कृष्ण की वंशी को नाम का प्रतीक मानकर काव्य-जगत्‌ में एक दूसरे हो 
प्रकार की परम रमणीय सृष्टि को है। तुलसीदास ने तो राम के नाम को 
स्वयं राम से बढ़कर माना है, परन्तु उनके नाम-गुरा-गान में केवल विश्वास 
करना पड़ता है; स्वतः हम पर अ्रधिकार करके वह श्रपना परिचय करा दे, 
ऐसी बात कम ही है । तुलसीदास को नाम-माहात्म्य कहने में उपदेशात्मक-शली 
का प्रश्य लेना पड़ा हे । जैसे : 

राम एक तापस-तिय तारी। नाम कोटि खल कुमति सिघारी ॥ 

रिषि हित राम सुकेतु-सुता की । सहित सेन सुत कीन्ह बिवाकी ॥ 

सहित दोष दुख दास दुरासा। दरइ नाम जिमि रवि निसि नासा ॥ 

भंजेउ राम आप भव चापू। भव-भय-भंजन नाम-प्रतापु॥ 

नाम-प्रसाद . संभु अविनासी । साज श्रमंगल मंगल रासी ॥ 

परन्तु यह वर्णन काव्य-दृष्टि से विशेष मामिक नहीं है, क्योंकि नाम की 
जो-कुछ महिमा उक्त पदों में कही गई है उसे हम इतिवृत्त के रूप में ही ग्रहण 
करते हूँ । नाम के प्रसाद से ही “कोटि खलों की कुमति सुधरी” है भ्रौर 
“शिवजी अ्रमंगल साज धारण कर भी मंगल-राशि” बने हुए हूँ, इन तथ्यों 
पर हमारी बुद्धि ही पहुँच पाती है, हमारी भाव-सत्ता का इससे सीधा 
सम्बन्ध स्थापित नहों होता परन्तु सूर के “बंशी-प्रसंग' में पुर्णा भावात्मकता का 
योग है। 

सूर की वंशी इस दृष्टि से श्रधिक प्रभावशालिनी हुई है। एक तो वह 
संगीत की सृष्टि करती है जो स्वयं ही परम मोहक है । फिर कृष्ण भ्रपने 
भ्रधरों पर धारण करके उसे जो सम्मान देते, उसके सामने भ्रन्यों की जो उपेक्षा 
करते, उसके लिए एक पैर से खड़े रहकर जो श्रनुराग दिखाते हैँ, वह सब 
प्रत्यक्ष वर्शन द्वारा हम पर विशेष प्रभाव डालता है। तुलसी की नाम की 
महिमा तो वुद्धि-प्राह्म है, किन्तु सूर की वंशी की महिमा श्राँखों के सामने 
दिखाई देती है। तुलसी का नाम-माहात्म्य भक्तों के लिए मान्य है, परन्तु सूर 
की वंशी-ध्वनि श्रधिक व्यापक क्षेत्र में, श्रधिक सरस रीति से श्रधिक स्पष्ट 
प्रभाव दिखाती हूँ । 

परन्तु यह श्रइन यहाँ श्रवदय उठता है कि वेखु-गीत-सम्बन्धी ये सूर के 
पद भगवान्‌ के नाम का ही लक्ष्य रखते हें, इसका प्रमाण एक-सात्र वल्लभा- 
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चार्ष की उक्त व्याख्या ही मान ली जाय या श्रौर कुछ | सूरवास वल्लभाचार्य 
के शिव्य श्रवश्य थे, परन्तु वे कवि श्रौर गायक थे, वाशनिक पण्डित नहीं ? 
तलसीदास ने तो स्पष्ट शब्दों में नाम का माहात्म्य कहा है, परन्तु सूर तो 
लक्षणा हारा ही इस प्रकार का बोध कराते हैं । तो क्या सूर की यह प्रणाली 
तुलसी को श्रपेक्षा श्रधिक दुरूह नहीं ? 

बात यह है कि कविता की दृष्टि से सूर के मुरली-सम्बन्धी पदों का लाक्ष- 
शिक श्रर्थ श्रावशयक नहीं है। जिस रूप में उन्होंने बंशी का परिचय विया है 
श्रौर उसके प्रति गोपिकाश्रों की भ्रसूया श्रादि भाव दिखाए हैं वह यों भी सत्‌- 
काव्य का रूप है । फोरे बांस की बाँसुरी, जिसमें छेद-हो-छेद हैं, कृष्ण की 
इतनी प्रिय बन जाय और प्रिय बनकर चराचर पर अ्रधिकार कर ले, इससे 
जिन रहस्यों का संकेत होता है वे स्वयं ही सरस रहस्य हैं । इन्हीं का श्राधार 
लेकर भक्‍तगरा लाक्षणिक श्रर्थ तक पहुंचते हैं श्रोर द्विगुसित श्रानन्द उपलब्ध 
करते हूँ । 

भक्‍त-जनों के लिए तो तुलसोदास की “'नाम-महिमा' श्रौर सूर की 'मुरली- 
माधुरी दोनों में ही समान स्वाद है, परन्तु काव्य के विचार से लोग सूर के 
इन पदों को भ्रधिक पसन्द करेंगे । सूर को वंशी में नाम की महिमा अभ्रधिक 
सुरोली होकर व्यंजित होतो ६।॥ नाम का सौन्‍्दर्य-पक्ष इसमें श्रधिक खिला हे । 
तुलसी के नाम-गुरा-गान में निछछल उद्गारों का एक स्वच्छ प्रवाह है श्रोर 
विश्वास की ऐसी लयकारी तरंग हे जो बिना सूचना दिए ही भ्रपनी श्रोर खींच 
लेती है, किन्तु सूर की बंशी-ध्वनि में वह मोहिनो-लय है जिसमें स्वेच्छा से ही 
जीव लोन होते, स्वेच्छा से ही तन्‍्मय हो जाते हैं । 

रास--रास एक मंडलाकार नृत्य का नाम है जिसमें बहुत सी नतंकियाँ 
भाण लेतो हैं। प्रत्येक प्रकार के नृत्य एक विशेष भाव-उद्रेक के प्रतिफल होते हें, 
रास तन्मयता के प्रबल उद्रेक का प्रतिफल माना गया है । गोपिकाएँ फृष्ण में 
इतनी तन्मय हो उठो हें कि वे उनसे वियुक्त होकर एक क्षण भो नहीं रह 
सकतीं । कृष्ण के रूप पर थे इतनी मुग्ध हें कि सदा उन्हों का दर्शन चाहती 
हैं । श्राकबंण का यही विकास श्रपनो चरम श्रवधि में रास का रूप धारण , 
करता है । वे सब शरत्समय की एक चाँदनी रात में कृष्ण को वंशी सुनकर / 
उत्कंठित हो उठों, भ्रपने को सेंभाल न सकीं, सब श्रपने-झपने काम-फार्ज 
छोड़कर दोड़ पड़ों । भागवत में इस भ्रवसर को विस्तृत कथा हैँ । कृष्ण / ने 
गोपियों को पहले मना किया। उन्हें समकमाया कि परिवार का नए है 


पति को सेवा, ये गृहिस्पियों के उत्तम धर्म हें। इन्हें छोड़फर भ्रन्य का सेवन 
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कुल-कामिनियों के लिए उचित नहीं है । इस भयावह कार्य से श्रयश मिलेगा। 
तुम्हें श्रपने-अपने घर जाकर अपना-भ्रपना गृह-कार्य करना चाहिए श्रौर यदि 
मुभसे प्रीति हे तो घर में मेरा ध्यान करो, मेरा कीतन करो, उसमें इतना 
श्रधिक सुख पाझ्लोगी, जितना मेरे समीप रहकर यहाँ नहीं पा सकतीं॥ 
गोधियों ने स्पष्ट उत्तर दिया कि हम तो लोक-परलोक को परवाह नहीं 
करती; श्रापके लिए हमने धम-कर्म सबका पालन किया। क्या वर्साश्रम धर्म, 
भ्राचार-विचार और कर्म के सब विधान आ्रापके पाने के लिए हो नहों हैं? 
क्या श्रापके मिल जाने पर भो वे सब बने हो रहते हैं ? हम तो ऐसा नहीं 
समभतों । किन्तु श्राप यदि श्राज्ञा देते हैं कि हम श्रापको छोड़कर चली जायें 
तो कृपया श्राप हमें इतनी शक्ति भी दीजिए कि हम श्रपने पेरों को श्रापसे 
विमुख होकर चलने की प्रेरणा कर सकें । वह शक्ति हममें नहीं है । 
तब जंसे तारिकाश्रों से घिरे हुए शशांक दीप्तिमान होते हैँ वैसे ही उत्फुल्ल- 
मुखी गोपिकाओ्रों से परिवेष्टित कृष्णा की रास-लोला श्रारम्भ हुई । कृष्ण 
की रास-लीला के सम्बन्ध में भी श्रनेक : कार के संशयात्मक प्रइन किये जाते 
हैं, परन्तु श्रधिकांश प्रइन करने वाले संगीत, नृत्य श्रादि कलाश्रों के रहस्य से 
परिचित नहीं होते । संगीत को हो भांति नृत्य भी तन्‍्मयता का साधन हैँ। 
जीवन की भिन्‍न-भिन्‍न जटिल समस्‍्याओ्रों से चित्त को एकाग्र करने कः श्रभ्यास, 
विषमता के ऊपर साम्य स्थापित करने की चेष्टा एक ऐसी संगीतमय स्थिति 
को उपस्थित करती है जो शांति और श्रानन्द का कारण होती है। भारत के 
दाइनिकों ने तो प्रलय में भी लय का श्रनुसंघान किया, जिससे प्रलयंकर का 
तांडव भी नृत्य की कोटि में परिगरितित हो सका । विचार करने से यह सबको 
अ्रनुभव होगा कि संगीत श्रौर नृत्य का यह रूप जीवन की विशेष उन्नत साध- 
नाप्रों का प्रतीक हैं । कलाश्नों को जब इस दृष्टि से देखा जाय तब उनका मर्म 
प्रहणा किया जा सकता है श्रौर तब नृत्य श्रौर संगीत के उस प्रचलित रूप की 
निकृष्टता भी समझ में श्रा सकती है, जिसके कारणा बहुतों को कला-मात्र से 
विरक्‍्ति होने लगी है । जो लोग कृष्णा की रास-लीला का यह कहकर विरोध 
करते हें कि कृष्णा को नट बनकर यह निम्न श्रादर्श समाज के सामने न रखना 
चाहिए था, वे नृत्य के वास्तविक रहस्य को पहले समझ लें । 
परन्तु भागवत मत के श्रनुसार नृत्य (रास) जीवन का केवल एक परि- 
मार्जित विकास ही नहीं है, वह तो जीवन की सभी साधनाश्रों की श्रंतिम सिद्धि 
है। गोपिकाओं ने जन्म-भर श्राचारनिष्ठ रहकर पूर्ण धर्माचरणा करने के 
उपरांत मानो उसी धर्मचर्या के श्रंतिम निष्कर्ष के रूप में कृष्ण फे साथ रास 
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रचा है। इसका वही श्रययं है जो गोपिकाएँ कृष्णा से निवेदन फर चुको हैं। 
संसार के सब श्राचार उन्हों के निमित्त हें और उनके मिलते ही वे सब छूट 
जाते हैं । मनुष्य जो दुनियादारी में पड़कर माया का बंधन स्वीकार करता है 
बह भी इसी हेतु से कि एक दिन इससे छुटकारा मिलेगा सनुष्य के लोकिक 
धर्म-कर्म निमित्त-मात्र हें। इस निमित्त के श्रंतःकरण में जो चरम ध्येय निहित 
है वही मानो कृष्ण और गोपिकाओं के रास के रूपक (लोला) से प्रकट किया 
गया । 

इस विचार से रास को पूर्णतः श्राध्यात्मिक रूप मिल जाता हैँ जिसका 
झऔर श्रधिक स्पष्टीकरण भागवत में किया गया है । गोपिकाएँ कृष्ण के 
साथ तन्‍्मय होकर विहार फरती हैं, मानो जीव श्रपने सब बन्धनों से मुक्त 
होकर भ्रपने स्वरूप (कृष्ण) को पहचानता है श्रौर उसो श्रानन्द में विभोर 
होकर क्रीड़ा फरता है । वहाँ कृष्णा और गोपिकाएँ दो नहीं रहीं, एक ही हो 
गईं । भागवत में इस एकता पर टिप्पणी करते हुए लिखा गया है कि जंसे 
बालक श्रपने प्रतिबिम्ब्र फो लेकर क्रीड़ा करता है, वैसे ही भगवान्‌ रमापति ने 
हास्य-प्रालिगनादि द्वारा ब्रज-सुन्दरियों के साथ क्रीड़ा की थी ॥ भ्रात्माराम होते 
हुए भी उन्होंने श्रनेक रूप करके प्रत्येक गोपी के साथ पृथक्‌-पृथर्‌ विचरण 
किया था। यह खेल ईइवर हो कर सकते हैं; कोई भी मनुष्य इसका श्ननु- 
करण फदापि नहीं कर सकता ॥ 

यों तो कला-विवेचन की दृष्टि से भी नृत्य भ्रादि कलाएँ श्रपने मौलिक 
रूप में कामोद्यीपक नहीं हें, बरन्‌ सात्विक श्रानन्द के सहज उद्रेक से इनकी 
उत्पत्ति होतो है श्रोर ऐसे ही श्रानन्‍्द की निष्पत्ति भी ये . करतो हैँ, किन्तु 
श्रीमद्भागवत में इन्हें नितांत भ्राध्यात्मिक श्र श्रलौकिक स्वरूप दिया गया 
है। भक्तवर सूरदास की भावना भी भागवत की भांति हो विव्य माननी 
चाहिए ॥ 

अमर गीत--श्रीकृष्ण कंस का बुलावा पाकर ब्रज-भूमि से सथुरापुरी चले 
गए। जाते समय उन्होंने कहा था कि वे ज्ञीत्र ही लौट श्रायेंगे; इसी श्रासरे 
सारे गोप-गोपी बहुत दिनों तक उनको प्रतीक्षा करते रहे; इस झ्लाशञा में कि 
थे आने को कह गए हें तो श्रवश्य श्रायेंगे | परन्तु जब बहुत दिन हो गए श्रौर 
कृष्ण न भ्राए तब उनकी बेचेनो बढ़ो श्रोर उन लोगों ने मथुरा जाने वाले 
पथिकों के हाथ अपने सन्देश भेजे और उनका सम्बाद मेंगाया। यश्ोदा ने भी 
सन्देश भेजा; गोपियों ने भो भेजा ! पर किसी का कोई उत्तर नहीं श्राया । 
इससे समस्त ब्रज-सण्डल में झोर उत्कणष्ठा बढ़ी । पथिकों का सथुरा से उस रह्‌ 
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श्राना-जाना भी कठिन हो गया, क्‍योंकि सन्देशों की संख्या बढ़ चली प्रौर 
पथिकों का राह चलना भी दूभर हो गया। ब्रजवासी जब सब प्रकार से निराश 
हो गए, तब उनका दुःख भीतर-हो-भीतर उनकी आत्मा को घेरने लगा। गोपों 
के बालक पेड़ों पर चढ़कर दूर तक कृष्ण की राह देखते, गोवियाँ श्रपना भ्रसह्त 
सन्देश पक्षी, पवन, मेघ श्रादि द्वारा भेजने का प्रयास करतीं । यह सब उपाय 
भी व्यर्थ हो गए। तब तो गोषियों के अ्रश्रु-जल से उस प्रदेश में दुःख को 
सरिता बह निकली। गोपाल-बाल बिना श्रन्न-जल के दिन व्यतीत करने 
लगे, गायों ने दुःख से रंभाना श्रारमभ्भ किया । जड़ प्रकृति भी एक बार शोका- 
तठुर और विकल हो उठी । यमुना कृष्ण के वियोग में नोली पड़ गई, कुज्जें 
एकान्‍्त में दीघं-उच्छुवास लेतों, बेलियों की श्रांखें भर झ्राई, हाट-बाट सब 
शून्य पड़ गए। 

उधर कृष्ण ने रंग-भूमि में कंस का बघ किया श्रौर प्रजा द्वारा वे राजपद 
पर श्रभिषिक्त किये गए। राज-काज के उत्तरदायित्व के कारण उनका श्रधिक 
समय उसो में व्यतीत होने लगा। कंस को एक कुरूप कूबरी दासी कुब्जा से प्रसन्न 
होकर कृष्ण ने गोपियों को सुध-बुध खो दी । कृष्ण के जीवन फी धारा 
श्रब गोप-गोपियों के बिनोदमय उपकलों पर कल-कल छल-छल न करती हुई, 
श्रधिक गम्भीर श्रौर श्रधिक प्रशान्त होकर बह रहो थी । परन्तु प्रश्न तो यह 
था कि कृष्ण के जीवन के साथ-साथ गोप-गोपियों का जीवन फंसे बदल जाता ? 
बे तो भ्रपनी उसी वनस्थली में उन्हों स्मृतियों को साथ लिये समय वाहित कर 
रही थीं। कृष्ण महाराज हो गए थे तो कया हुआ, यशोदा के लिए तो बे वही 
'कुंवर कन्हेया' श्रौर गोषियों के लिए तो वे हो नटनागर थे। तब समस्या यह 
खड़ी हुई कि कृष्ण क्‍या उपाय करें जिससे उधर उनके लोकोत्तर-चरित्र का 
भी विकास हो, इधर ब्रजवासियों का भी समाधान हो। 

मधुर भाव से कृष्णा की उपासना करने वाले कवियों श्रौर गायकों के 
सामने भी यह समस्या उपस्थित थी, श्रौर सूर के सामने भी, कि श्लागे कृष्ण- 
काव्य की कौन सी दिशा बदली जाय । श्रव तक कृष्ण के साथ ब्रज के निवासियों 
ने जो रंगरेलियाँ को थीं उनकी एक प्रकार से हद हो चुकी थी। श्रव यदि 
कंस का वध करके फिर कृष्ण ब्रज लौट श्राते श्रथवा बीच-बीच में ब्र॒ज-मंडल 
में दर्शन दे जाते तो इससे न तो काव्य को कोई विशेष चमत्कार प्राप्त होता 
न जीवन के किसी नवीन पक्ष पर प्रकाश पड़ता । भक्तों की भावना भी इतनी 
क्षुद्र नहीं थी कि संयोग-सुख में ही उन्हें तृप्ति मिलती । जो कृष्ण प्रभी उस 
दिन तक ब्रज में भ्रपनी ललित लीलाश्रों के द्वारा जन-जन में नवीन प्राण, प्रोर 
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प्रा-प्राश में नवीन उमंग भर रहे थे, श्राज यदि फिर वहाँ श्ायें झोर 
प्राकर बस जायें तो भ्रच्छा, या वहाँ न श्राकर श्रपने | वियोग में वहाँ के एक- 
एक फंठ के उत्कंढित उद्गार सुनने का श्रवसर दें, तो श्रच्छा ? कवियों और 
सन्‍्तों ने मिलकर यही निर्णय किया है कि दूसरी बात ही श्रधिक सामिक है, 
कृष्ण के चरित्र की भ्रलोकिक ऋँकी दिखाने में श्रधिक उपयोगिनी है । 

परन्तु कृष्ण गोपियों की श्रवमानना करके उन्हें छोड़ तो सकते नहीं थे । 
उनके प्रति उनका उमड़ता हुप्रा श्रनुराग तो कभी सूख नहीं सकता था । कोई 
भी श्रपने प्रियजन को बिसार नहीं सकता, फिर कृष्ण-ऐसे प्रेमी गोपिकाश्रों- 
जैसी प्रेमिकाओों को कंसे विसार देते ? वे इसी चिन्ता में निमग्न थे कि उन्हें 
उद्धव नामक एक ब्रह्मज्ञानी महापुरुष मिल गए। ये कृष्णा के सखा थे, पर 
इन्होंने कृष्ण के प्रेस-कातर स्वभाव को कितना पहचाना था यह वे ही जानें ॥ 
जब कृष्ण ने इनसे गोपियों की कथा कही, तो इन्होंने कृष्ण से फहा कि यदि 
श्राप कहें तो में त्रज जाकर उन सबको समभा श्राऊं कि वे श्रापके पीछे हैरान न 
हों, निगु णा निराकार ब्रह्म का ध्यान झ्रारम्भ करें । जिस व्यक्ति ने ऐसी बात 
फही वह न केवल हृदयहीन होगा; शास्त्रों के यथार्थ तत्त्व से श्रनभिज्ञ, ब्रह्म 
के सगुए प्रौर निगु णा रूपों में कृत्रिम भेद करने वाला भी ठहरता है । उसने 
न सगुरणा ब्रह्म का स्वरूप पहचाना, न निगु रा ब्रह्म का, न उसने भगवान्‌ के 
भ्रवतार रूप की महिमा समझो। 

सूर ने इस सम्पूर्स प्रसंग को एक भ्रत्यन्त भ्रनूठे विरह-काव्य का रूप दिया 
है, जिसमें झादि से प्रन्त तक ब्रज की दुःख-कथा कही गई है । इस कथा के दो 
भाग हो जाते हैँ। एक तो उद्धव के सन्देश जाने के पूर्व की वियोग-कथा, 
जिसमें विरह-दश्ा के प्रायः सभी वर्णंत श्रोर विनय, उपालम्भ श्रादि हैं; और 
बूसरा उद्धव तथा गोपियों का वार्तालाप जिसमें प्रेम को श्रनन्य तन्मयता 
सर्वत्र ध्वनित हुई है ॥ इस घार्तालाप के सम्बन्ध में बहुत से लोगों ने झ्पनी- 
श्रपनी घारणाएँ प्रकट की हें, जिनमें एक यह है कि इसके द/रा महत्मा सूर 
ने सगुण ब्रह्म का निरूपण और निगु रण का खंडन किया है। एक शोर 
बैचित्यपुर्णा आलोचना, जो इस विषय में को गई है, यह है कि सूर ने इसके 
द्वारा उस चिर काल से चले श्राते हुए पाखंड पर प्रहार किया है जो पंडों, 
पुरोहितों झ्ौर पुजारियों के प्रचार का प्रधान विषय रहा है, जिससे उनका 
गुरुड्म का गढ़ ढहकर गिर पड़े। ब्रह्म को व्यापक, श्रविनाशी श्रादि सानकर 
झोर व्यक्ति को क्षुद्र बताकर उसका विकास रोक देना जिन्हें इष्ट या, उन 
धर्माचायों के विरुद्ध सूर ने यह आन्दोलन उठाया। इसके द्वारा गोपियों ने 
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कृष्ण की पूजा का भाव प्रतिष्ठित किया--जो कृष्ण अ्रपने समय के नेता के 
रूप में कार्य कर रहे थे और वास्तव में अपने उपकारी कार्यों के कारण पूज्य 
थे। जीवित कृष्ण को--लोक-कल्याण ही जिनका ध्येय या--छोड़कर श्रज्ञात के 
पीछे भठकते फिरने से कुछ लाभ नहों है । इसी मर्म की शिक्षा उद्धव-गोपी- 
प्रसंग में दो गई है, यही उक्त “अभिनव” आलोचकों की श्रालोचना का 
निष्कर्ष हैँ । 

वास्तव में सूर का श्राशय न तो निगु रा ब्रह्म के विरुद्ध सगुर ब्रह्म को 
प्रतिष्ठा करना था और न उन्हें यंडों, पुजारियों और पुरोहितों के विरुद्ध किसी 
प्रकार का श्रान्दोलन उठाना था। यदि हमें सूर को कविता के साथ न्याय करना 
है, तो हम सबसे पहले प्रसंग को समभने का प्रयास करें । सूरसागर का काव्य 
कृष्ण को रास-रचना करके उन्हें मथुरा भेज चुका हैँ। श्रानन्द को श्रन्तिम 
श्रवधि के उपरान्त श्रवसाद के दिन श्राए हें : कृष्ण मथुरा से ब्रज नहीं श्राते, 
न बहुत दिनों तक कोई सन्देश हो भेजते हैं । यह गोपियों के पक्ष में कृष्ण की 
ऐसी निष्ठुरता हे जो काव्य का सुन्दर विषय बन सकती हैँ । यदि इस निष्ठुर 
परिस्थिति में गोपियाँ कृष्णा के बिना अपने को निरालम्ब पाती हैं श्रौर इस 
निरवलम्ब दक्षा में भी वे दूसरे किसी का श्राश्रय नहीं चाहतीं--श्रन्त तक कृष्ण 
की ही बनकर रहेंगी, चाहे जो हो जाय--तो यह कितनो बड़ी प्रेम की साधना 
नहीं है ! वह प्रलय धन्य हैँ जो निराश, पीड़ित, लांछित प्रेमिका के हृदय में 
अपने प्रेमी के प्रति जागृत रहता है; वह निष्ठा श्रभिनन्दनीय है जो एक की 
होकर दूसरे का मुख नहीं देखती; वह  ब्रत वंद्य है जो मृत्यु का सामना करके 
ग्रमर बनता है। 

जो कृष्ण ब्रजभूमि के इतना निकट रहते हुए भी वहाँ श्राने का नाम नहाँ, 
लेते, वे किस “निगु रा से क्या कम हैं ? जिन्होंने भोली-भांली गोपियों को प्रेम 
के पाश में बांधकर फिर वियोग के पारावार में डाल दिया है उनको निष्ठुरता 
की क्‍या “्रवधि' हूँ ? परन्तु सूर का श्राहय निगु रा, निरवधि ब्रह्म का खंडन 
करना ही नहीं था। वे तो कृष्ण की श्रलोकिक लोक-लीला के साथ-साथ 
गोपों का, गोपियों का, भक्तों का--स्वयं श्रपना--तादात्म्य स्थापित कर रहे 
हैं । संयोग की मधुर मुरली बजाने के बाद श्रव वे विरह के श्रश्नु-जल से कृष्ण 
का भ्रभिषेक करने चले हें । किन्तु वियोग की इस तप्त वायु में संभवतः संयोग 
से भी श्रधिक प्रेम श्रौर श्रानन्‍्द के परमाणु उच्छूवसित हो उठे हैं। यह प्रेम 
श्रौर यह श्रानन्द काव्य में दृश्य नहों है, झ्रदृह्य रूप से ध्वनित है श्रोर यह उन 
कृष्ण के प्रति हैँ जो पास ही मथुरा में रहते हुए भी 'प्रदृद्य' बन गए हैं । कोन 
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कह सकता है कि गोपिकाएँ उस “प्रदृष्य/ को उपासिका नहों थीं ! कृष्ण तो 
एकाधार में सगुण और निगु'रा दोनों हैं, कोई उनका निर्वेवन करे फिर भी 
वे भ्रनिवंचनीय हैं ॥ सूर के श्याम को जो इस रूप में नहीं पहचानते वे ही 
सगुण-निगु रा-सम्बन्धी कूगड़ों में सिर खपाते हैं । 
पंडों, पुजारियों श्रोर पुरोहितों वाला प्रसंग भो श्रपूर्व ही है। परन्तु खेद हे, 
यह श्राधुनिक दृष्टि सूर को प्राप्त नहों थी। सार्वजनिक पूजा की कोई नई 
पद्धति सूर ने नहीं चलाई है, ब्रह्म को व्यापक कहने से व्यक्ति को क्षुद्र बन 
जाना पड़ता है यह श्रति नूतन व्यक्तिवाद सूर को ज्ञात नहीं था, नहीं तो वे 
ऐसा झ्रनौचित्य करते हो क्‍यों ! 
सीधी बात तो यह है कि सूर कृष्णा के उपासक थे श्रौर उन्हें सब-कुछ 
मानते ये । वे उनके लोक-चरित के रमणीय अ्रंशों का गायन करने बेठे थे। 
ब्रजभूमि के गोचारक, गोपी-वल्लभ कृष्ण ही सूर के उपास्य हैं । संयोग में भी, 
वियोग में भी, बे उन्हों की एक-सात्र कथा कहते हैं । जो कोई श्रपने झाराध्य 
की व्यापक भावना करेगा वह सभी परिस्थितियों में उनकी भलक देखकर 
मुम्य होगा। काव्य की दृष्टि से भी सूर को नवीनता को खोज फरनी थी। 
उन्होंने उद्धव के प्रसंग को उठाया श्रौर कथनोपकथन की प्रभावशालिनी शैली 
में श्रपने थे गोत गा चले जो पद-पद पर कृष्ण के प्रति श्रनन्य प्रीति की 
व्यंजना करते और विरह-फाव्य को सरस धारा प्रवाहित करते हैं । 
उद्धव-गोपी-संवाद में, पूर्व पक्ष उद्धव का है श्रौर उत्तर पक्ष गोपियों का । 
पहले उद्धव ने ही कृष्ण को छोड़कर नि्गु ए को प्रहएा करने की बात चलाई 
है । वैसी श्रवस्था में गोपियां जो उत्तर देती हैं उसे उद्धव के निर्गुरा पक्ष के 
समकक्ष सगुरा पक्ष का प्रत्यक्षोकरण-मात्र समकना चाहिए। उसका यह श्राशय 
कहाँ नहों हे कि गोपियाँ नि रा ब्रह्म को नीचा दिखा रही हें श्रथवा उसको 
सत्ता ही नहों मानतों । यदि ध्यान देकर देखा जाय तो गोपियों के उत्तर में 
केवल कृष्ण के प्रति उत्कट श्रनुराग को ही सर्वत्र व्यंजना है; निगु रा के खंडन 
का उपक्रम उतना नहीं । निगु रण के सम्बन्ध में भ्रधिकांश में गोपियों की ऐसी 
उक्तियाँ आई हैं : 
“कह करों निरगुन लैके हों, जीवहु कान्ह हमारे ।” 
“तहाँ यह उपदेश दीजे जहाँ निरगुन-ज्ञान ।” 
“ये (निरगुन) बतियाँ सुनि रूखी ॥” 
इनमें कहां भो निगु रण का तिरस्कार नहीं है, उसके निराकरण का तो 
प्रइन ही नहों | केवल उसके शुष्क ध्यान, उसकी कष्ट-साध्य साधना श्रादि का 
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ही पद-पद में उल्लेख हू । 

म्रज की सुललित लीलाझोों के उपरांत सूर ने यह क्लेशकर विरह की 
बृहत्कथा कही है, जो हिन्दी-साहित्य में बहुत श्रधिक महत्त्व रखतो हे । श्र 
जब साहित्य का अ्रध्ययन व्यापक रूप से आरम्भ हो गया है, श्रनेक ऐसे प्रइन 
उठने लगे हैं श्रोर उठेंगे जिनका उत्तर देने के लिए नवीन और स्वतंत्र बुद्धि को 
आ्रावश्यकता पड़ेगी । कवियों का अध्ययन स्वतः ही श्रधिक गम्भीर भाव से 
करना होगा। श्रव तक तो भक्त कवियों औ्रौर श्वुद्भारी कवियों को श्रलग-अ्रलग 
कालों में डालकर एक दूसरे से सस्पर्क-विहीन रखने को व्यवस्था थी परन्तु 
श्रब ये प्रइन भी निस्संकोच पूछे जाने वाले हें कि सूर श्रादि भक्त थे, इससे क्‍या 
प्रयोजन ? क्या वे श्युद्भारो नहीं थे ! श्रौर जिन्हें श्राप श्युद्भारी कवि कहते हैं 
उन्होंने भी तो राधा-कृष्ण का ही श्यद्धार-वर्णान किया है । फिर इनमें श्रौर 
उनमें श्रन्तर क्या हें श्रोर क्यों न ये एक ही श्रेणी में रखे जायें ? सूरसागर 
की हस्तलिखित प्राचीन प्रतियों में नायिका-भेद के शीषंक रखकर पद लिखे 
मिलते हैँ, जिनके श्राधार पर यह कहा जा सकता है कि सूरदास ही हिन्दी में 
नायिका-भेद के प्राथमिक कवियों में हें । इस विषय में श्रभी श्रनुसंघान की 
झ्रावदइयकता हैँ परन्तु जो तथ्य प्रकट हो रहे हैं श्रोर जिस स्वच्छन्द पथ पर 
हिन्दी का काव्य-विवेचन चल पड़ा है, उसे देखते हुए यह वृढ़ श्रनुमान हे 
कि केवल भक्त संज्ञा देकर ही सूर श्रावि की कोटि श्रन्य कवियों की फोटि से 
भ्रलग नहीं की जा सकेगी । सूरदास भक्त थे या नहीं, यह तो इतिहास के 
विद्यार्थी के श्रनुशीलन का विषय हैँ । बिहारी भक्त नहों थे, यह भी हममें से 
कोई नहीं कह सकता । राज-दरबार में रहने के कारण ही कोई श्ुद्भारी भ्रौर 
झ्रभक्‍्स सान लिया जाय, यह कोई तुक की बात नहीं है । 

यदि नायिका-भेद लिखकर सूर परम भक्त श्रौर महात्मा कहला सकते हैं 
लो वही काम करने वाले दूसरे भी क्‍यों नहीं कहला सकते ? प्रपने-श्रपने 
काव्य-प्रन्थों का श्रारम्भ करते हुए सूर श्रादि की भांति श्रन्य कवियों ने भी 
मंगलाचरश किया है श्रौर राधा-कृष्ण को हो श्रपनी कवि-प्रतिभा उत्सगं करने 
की बात लिखी है । भक्तों की भाँति इन कवियों ने भी सहत्नों पद्यों में गोपी- 
कष्ण की ही लोला का वर्णन किया है । श्राजकल जब नित्य नई शलियों से 
काव्य की समीक्षा की जाती है, तब बहुत से ऐसे समीक्षक भी साभने श्रायंगे 
जो इन श्युज्भारी कवियों के छनन्‍्दों को ईश्वर-पक्ष में भी चरितार्थ कर देंगे। 

बद्धि के इस विकट-विकास के सामने कविता का वास्तविक तथ्य-निरूपण 
करने का उपाय साहित्यिक मनोविज्ञान के श्रनुज्ञीलन के श्रतिरिक्त दूसरा नहीं 


प्रतीकन्योजना १३६ 


दिखाई देता । सूर श्रादि भक्त-कवियों की स्वच्छ भावना (भक्ति) के उठ्रेक 
में भ्रौर परवर्ती काल के कवियों की श्रनुकररा-प्रिय प्रशाली-बद्ध कविता में 
मनोविज्ञान के प्रत्येक विद्यार्यों को स्पष्ट श्रन्तर दिखाई देगा । नाथिका-भेद 
हो या ऋतु-वर्णन, कवि की सनःक्रिया कहीं छिपी नहीं रहती ।॥ सूर व्यापक 
भावना के वास्तविक भक्त थे; उन्होंने कृष्ण की संयोग-लीलाश्ों में रस लिया 
था तो वियोग-वार्ता में उससे भी श्रधिक रस-वर्बरश किया है । कोई भी उत्तर- 
कालीन श्टुद्भारी कवि विरह-काव्य की रचना में इतना अधिक तललीन नहां 
हुआ । जिस कवि ने कृष्ण को हाथ छुड़ाकर जाते देखकर यह कहने का साहस 
किया था कि हाथ छुड़ाकर भागना सहज है, पर हृदय से निकल जाना बहुत 
कठिन हूँ--मर्द तब समभूँगा यदि हृदय से निकल जाओोगे---उसकी कविता में 
शाप इस जनश्रुति को प्रत्यक्ष फरके देख सकते हैं । इन किववन्तियों का श्र्थ 
साहित्यिक मनोविज्ञान के विद्याथियों के लिए संग्रहणीय है । सूर के कृष्ण एक 
बार जब हाथ से छूटकर श्रांखों की श्रोट हुए, वियुक्त होकर चले गए--तब से 
प्रन्त तक सूर ने उन्हें हृदय से नहीं ही जाने दिया । संयोग में कृष्ण की मूर्ति 
श्राँखों में थीं, वियोग में वह श्रन्तस्तल के निगृढ़ प्रदेश में छिपाकर रखी गई £॥ 
दशम स्कंघ के प्रंत तक वियोग की मर्म-फथा हे जिसको सूर जंसे भावनावतान्‌ 
भक्त ही सहन कर सकते थे, कोरे भ्वुद्भारी कवियों के लिए यह श्रसाध्य- 
साधन था। 

युग के मौलिक विचारकों श्रौर वास्तविक भावनावान फवियों की 
वाणी श्रपना स्वर श्रलग ही प्रकट करती है । पीछे से उनके श्रनुकररा में 
भ्रधिक भ्रलंकृत, श्रधिक सजीले पद कहे जा सकते है; पर जो नवीन उपमाएँ, 
जो नवीन मुद्राएँ, जो नवीन भाव-मूर्तियाँ--जो समस्त नवोीनता, तलल्‍लीनता 
आर विशद भावना एक कवि में होगी वह दूसरे में नहीं ही होगी। सूर के पदों 
को भ्रन्तिम पंक्षितयाँ श्रधिकांश में प्रात्म-निवेदन के रूप में श्रपनी उत्कट- 
भावना का परिचय देती हैं । केवल काव्य की दृष्टि से इनकी कोई विशेष 
भ्रावश्यकता नहों थी । परन्तु ये तो जैसे कवि को लेखनी से स्वतः ही उल्लि- 
खित हो गई हैँ। ये न भी होतों तो भी पूरे काव्य का श्रध्ययन करके प्रत्येक 
समीक्षक इस निष्कर्ष पर पहुँच सकता कि इस कवि ने सम्पूर्ण वासना-जन्य 
श्वुद्धार को भस्म करके लेखनी उठाई थी श्रौर इसके काव्य का एक-मात्र श्राशय 
अननन्‍्य भाव से भगवान्‌ की झ्लोकिक लोलाओ्नों का सोनन्‍्दर्य-चित्रण करना है। 
इस कवि ने कृष्ण की जंसो भावना की थी वह स्वयं उसकी ही थी। परम्परा से 
'प्त साम्प्रदायिक भक्ति तो शुष्क दुद्धि के चक्कर लगाने का विषय बन जाती 
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हैं । पर जो भक्षित सर की थी वह मन को, बुद्धि को, विवेक को, ज्ञान को-- 
सबको रुचो श्र सबके लिए हितकर सिद्ध हुई। यों तो सूर की कविता-मात्र में 
उनकी स्वच्छ, सजीव भावना विकसित हुई; किन्तु इस विरह-काव्य में तो वह 
अतिशय मनोरम बनकर हम पर अधिकार करती है और हम विनत होकर 
उसकी महिमा स्वीकार करते हैं । 


८ व 
-सौन्दर्य 

काव्य 

सूरदास जी का सूरसागर केवल काव्य हो नहीं है, वह घामिक काव्य 

भी है। धामिक ग्रन्थ फी दृष्टि से उसका सम्मान जन-समाज में तो है, किन्तु 
विद्वानों के बोच श्रक्सर इस विषय के विवाद उठा करते हें कि सूरसागर 
की गरना घामिक काव्य-ग्रन्य के रूप में होनी चाहिए या नहीं ? घामिक 
कास्य के सम्बन्ध में इन विद्वानों के विचार बहुत-कुछ विलक्षए हैं। श्रधिकांश 
लोगों का ऐसा खयाल है कि त्याग, संन्यास झौर वैराग्य को शिक्षा देने वाली 
रचनाएँ हो घामिक काव्य कहला सकतो हैँ। इस दृष्टि से हिन्दी में फबीर 
झौर दाव्‌ भ्रादि को ही घामिक कवि माना जा सकता है। तुलसोदास को 
हम इस श्रेणी में इसलिए स्वीकार कर लेते हैं कि उन्होंने नीति झोर 
सर्यादा-बद्ध राम के उदात्त चरित्र का चित्रण किया है। शेबांश में हम 
सूर, मोरा श्रादि को उन रचनाप्रों को भो धामिक काव्य कह लेते 
हैं जो भजनों के रूप में प्रचलित हो गई हैं तथा जिनमें किसी चरित्र-विशेष 
का उल्लेख नहों । किन्तु जब भ्रोकृष्ण के झौर गोषियों के चरित्रों को बात 
झांतो है, तब हमारे विद्वान्‌ लोग पश्ो-पेश में पड़ जाते हैँ । वे या तो कृष्ण- 
गोपी-चरित्र को झात्मा-परमात्मा का रूपक कहकर टाल देते हैं या फिर 
विरोधो झालोचना करने में प्रवृत्त होते हें। 'ईइवर फी छीछालेदर”' और 
'राषा-छृष्ण' के सम्बन्ध में निकले हुए व्यंग्यात्मक लेख हिन्दो के पत्र- 
'पत्रिकापरों में प्रकाशित हो चुके हैं । ये दोनों हो दृष्टिकोण सुरदासजो के काव्य 
झोर उसको कलात्मक विश्येषताधों के भ्रध्ययन में विशेष रूप से बाधक हें । 
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इनमें से पहला, जो श्रारम्भ से ही सारे चरित्र को रूपक मान लेता है, काव्य 
के द्वारा उत्पन्न किये गए चारित्रिक महत्त्व श्रौर उसके प्रभावों का श्रनुभव 
करने का भ्रवकाश ही नहीं देता । कवियों की कलाजन्य विज्वेषताएँ श्रौर काव्य- 
जन्य उत्कषं प्रदर्शित ही नहीं हो पाते, क्योंकि हम तो पहले से ही मान बैठे 
हैँ कि राधा श्रौर कृष्ण में से एक श्रात्मा है और दूसरा परमात्मा | जहाँ मान 
ही लेने की बात हो, वहाँ कवि श्रौर कवि-कर्म की परीक्षा क॑से हो सकती है ? 
कवि-कवि में जो श्रन्तर है, उसका श्राकलन कंसे किया जा सकता है श्रौर सच 
तो यह है कि उस दल्ञा में काव्य श्रौर कला के अध्ययन की श्रावश्यकता ही 
क्या रह जाती है ! इसी प्रकार दूसरा दृष्टिकोश जो केत्रल राधा और कृष्ण 
के चरित्रों का नाम सुनकर ही चौंक पड़ता है श्रौर भड़क उठता है, कवि की 
रचना-चातुरी और मनोभावना को सम्यक्‌ परीक्षा के बिलकुल श्रयोग्य है। इसे 
एक प्रकार का श्रसाहित्यिक दृष्टिकोण कह सकते हैं, क्योंकि इसमें भी काव्य- 
गुणों के अनुसन्धान का प्रयास नहीं है । केवल कथा की बाहरी रूपरेखा 
सुनकर जो काव्य पर श्राक्रमरा श्रारम्भ कर देते हैं उन्हें काव्य या कला- 
विवेचक कौन कहेगा ? कुमारी मरियम को कौमार्य में ही ईसा मसीह उत्पन्न 
हुए थे । ग्रव यदि केवल इस ऊपरी बात को लें तो कितनी श्रविश्वसनीय श्रौर 
श्रपवादजनक यह प्रतीत होगी । किन्तु इसी को लेकर ईसाई कलाकारों ने 
संसार की श्रेष्ठ कला-क्ृतियों -मूर्तियों श्रौर चित्रों का निर्मारा किया है जिनके 
दर्शन से हृदय में पवित्र भावना का प्रवाह बह चलता है । इस श्रवस्था में उस 
ऊपरी और श्रपवादजनक बात का क्‍या मूल्य रहा, श्रौर उसी को मुख्यता देने 
वाले व्यक्तियों की क्‍या वक़त हो सकती हैँ ? कथा या कहानी तो बिना 
खुराद का वह ऊबड़-खाबड़ पत्यर है जिस पर कलाकार अपना कार्य प्रारम्भ 
करता है। मूर्ति का निर्माण हो जाने पर जब हम उस कला-वस्तु के सामने उप- 
स्थित होते हैँ तो क्या उस पत्थर की भी हमें याद श्राती है जिसे काट-छाँटकर 
सेंवारा गया और अरशेष परिश्रम व्यय करके मूर्ति बनाई गई है ? श्रौर क्‍या 
मूर्तियाँ भी सब एक-सी ही होती हें ? रचयिता की मनोभूमि जितनी ही 
प्रद्स्त श्रौर परिष्कृत होगी, जितनी ही सूक्ष्म और उदात्त कल्पनाग्रों का वह 
श्रधिपति होगा, साथ ही तराश के काम में जितना ही निपुणा होगा --जितनी 
बारीकी से जितने गहरे प्रभाव उत्पन्न करने को क्षमता रखेगा, मानव-हृदय 
के रहस्यों को समझने और तदनुकूल अ्रपनी कलावस्तु का निर्माण करने में 
वह जितना ही कुशल होगा, उसकी कला उतनी ही उत्तम ओर प्रशंसनीय 
कही जायगी । कला-विवेचक का कार्य यह नहीं होता कि वह मूल कहानी या 
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करते माल को देखकर ही फोई घाररा बना ले, श्रयवा श्रपने किन्हीं व्यक्तिगत 
संस्कारों भर प्रेरशाओ्रों से परिचालित होकर कोई राय कायम फर ले; बल्कि 
उसे कला-निर्मार-सम्बन्धो विशेषज्ञता प्राप्त करनी होगी, कवि द्वारा नियोजित 
प्रतीकों श्रौर प्रभावों का प्रष्ययन करना होगा झौर श्रन्ततः कवि की मूल 
समवेदना श्रौर सनोभावना का उद्घाटन करते हुए यह बताना होगा कि वह 
पपने उद्देश्य में कहाँ तक सफल श्रयवा श्रसफल रहा है ! 

इस वृष्टि से हम सूरदास जो के काव्य का श्रध्ययन श्रारम्भ करेंगे । 
पाठकों को यह विदित है कि सूरसागर ही सूरदास जी का प्रमुख काव्य-ग्रन्य श्रोर 
उनकी कीति फा स्थायी स्तम्भ है । सूरसागर में यद्यपि श्रीमद्भागवत की कथा 
का अनुसरण किया गया है श्रौर भागवत के ही अनुसार इसमें भो बारह 
स्कन्घ रखे गए हैं किन्तु वास्तव में सुरदास जी का मुख्य उद्देश्य श्रीकृष्ण के 
चरित्र का ही श्रालेव फरना था। इसोलिए उन्होंने एक चौथाई से भी कम 
हिस्से में सूरसागर के ग्यारह स्कन्घ समाप्त करके शेष तीन-चोयाई से श्रधिक 
भाग एक हो (दशम) स्कन्‍्ध को पूरा करने में लगाया है। यही दशम स्फन्ध 
कृष्ण-चरित्र है, जिसमें कवि की काव्य-कला का सर्वाधिक विकास हुप्ना है। 
शेष स्कन्‍्धों को रचना को हम परम्परा-पालन अथवा भूमिका-मात्र मान सकते 
हैं। फभो-कभी ऐसा देखने में श्राता हें कि इन ग्यारह स्कन्धों में यत्र-तत्र 
बिखरे हुए भ्राख्यानों श्रोर विचारों को लोग सूरदास जी की श्रपनी रचना श्रोर 
अपने विचार मानकर उद्धृत करते हैं । वास्तव में सूरदास जी का स्वतन्‍्त्र 
कोशल झौर उनकी निजी विचारणा यदि कहाँ व्यक्त हुई है तो एक-सात्र 
वश्षम स्कन्ध में हो । शेष सभो स्थल श्रघिकांश श्रोमज्भागवत के संक्षेप-सात्र 
हैँ । उनसे सुरदास का सम्बन्ध केवल श्रनुवादकर्त्ता का-सा है । इस बात को 
ध्यान में न रखने के कारर भ्रक्सर ऐसे स्थलों श्रोर विचारों से सूरदास जी 
का सम्बन्ध जोड़ दिया जाता है जिनसे उनका कुछ भी वास्तविक सम्पर्क नहीं । 
इस गलतफहमो से बचने के लिए हो ऊपर का उल्लेख है । 
ह सूरदास जी का काव्य यद्यपि झ्धिकतर गीतिबद्ध है, पर साथ हो छोटे-छोटे 
कथा-प्रसंग झोर घटनाएँ भो गीतों के भीतर वर्शित हें । यदि हम सूरसागर के 
इशम स्कन्ध को ही लें तो देखेंगे कि श्रोकृष्ण के जन्म से लेकर उनके बाल्य 
झोर कंशोर वय के चरित्र तथा उनके मथुरा-गमन झौर कंस-वध तक को मुख्य 
घटनाएँ भीवहाँ संगृहीत हें | सुरदास जो के काव्य को एक विशेषता यह है कि 
उसमें एक साथ हो श्रीकृष्ण के जीवन की राँकी भो मिल जाती हैँ भौर 
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भ्रत्यन्‍्त सनोरम रूप श्रौर भाव-सृष्टि भी। प्रायः मुक्तक गीत ऐसे प्रसंगों को 
लेकर रचे जाते हैं जिनमें कथा का कोई क्रमबद्ध सूत्र नहों सिलता, बल्कि कथा- 
प्रंश की जानकारी प्राप्त करने के लिए हमें दूसरे विवरणों का श्राश्रय लेना 
पड़ता है । गीत भाग में केवल रूप या सौन्दर्य श्रालेख के टुकड़े सूक्ष्म मान- 
सिक गतियाँ श्रथवा किसी विश्येय श्रवसर पर उठने वाले मनोवेगों का प्रदर्शन ही 
प्राप्त होता है । स्थिति-विशेब का पूरा दिग्दर्शन भी करें, घटना-क्रम का श्राभास 
भी दें श्रोर साथ ही समुन्तत कोटि के रूप-सौन्दर्य और भाव-सौन्दर्य की परिपूर्ण 
भलक भी दिखाते जायें; यह विशेषता हमें कवि सूरदास में ही मिलती है । गो- 
चारण अ्रथवा गोवद्ध न-धारण के प्रसंग कथात्मक हैं । किन्तु उन कथाओं को भी 
सजाकर सुन्दर भाव-गोीतों में परिणात कर दिया गया हैँ । हम श्रासानी से यह 
भी नहीं समझ पाते कि कथानक के भीतर रूप-सोन्दर्य श्रथवा मनोगतियों के 
चित्र देख रहे हैं श्रथवा मनोगतियों और रूप की वर्ना के भीतर कथा का 
विकास देख रहे हैं । इन दोनों के सम्मिश्रण में अदुभुत सफलता सूरदास जी 
को मिली है । 

कहीं कथोपकथन की नियोजना करके (जसे दान-लोला में) और कहीं कथा 
की पृष्ठभूमि को ही ( उदाहरणार्थ वन में विचरण, अ्रथवा बन से ब्रज को 
लौटना ) गीत-रूप में सज्जित करके समय, वातावरण और कथा-सूत्र का हवाला 
दे दिया गया है। सूरदास जी किसी नाटकीय स्थिति-विशेष श्रथवा किसी ऐकान्तिक 
मनोभावना-विशेष से ग्राकषित होकर परिचालित नहीं हुए हैं । कृष्ण के सम्पूर्ं 
बाल-चरित पर ही वे मुग्ध हें । फलतः वे मुक्तक गीतों के श्रन्तर्गत सारे कथा- 
सूत्र की रक्षा करने में समर्थ हुए हें । श्रवश्य जहाँ काव्य श्रधिक श्रन्तमुख श्रौर 
मनोमय हो उठा है-जैसे बंशी के प्रति उपालस्भ, नेत्रों के प्रति श्रारोप, विरह, 
अ्रमर गीत श्रादि-वहाँ भाव ही कथा रूप में परिणत हो गए हैँ, कथा की पृथक्‌ 
योजना वहाँ हम नहीं पाते । 

अ्रब हम सुरसागर के श्रन्य श्रावव्यक अंगों को छोड़कर मुख्य दशम स्कन्ध 
का श्रध्ययन श्रारम्भ करें ! वर्षा ऋतु भाद्र मास अष्टमी की श्रेंधेरी श्राधी रात 
को चन्द्रमा उदय होने के समय कृष्ण का आविर्भाव होता है । सूरदास इस 
बात का उल्लेख करना नहीं भूले हे कि आकाश में चन्द्रोदय के समय भी श्रेंबेरा 
है, किन्तु पृथ्वी पर नवज्योति का श्रागमन हुआा है । भक्ति-काव्य की परम्परा 
के श्रनसार कृष्णा का चार भुजा धारण करके अवतार लेना सूरदास जी नेभी 
दिखाया है. किन्तु वह चतुभु ज मूर्ति भो शिशु-स्वरूप में है औ्लौर उसके पृथ्वी पर 
आते हो माता उन अ्रप्राकृतिक चिह्ठों को छिपा देती है । बालक कुध्ण प्रपने 
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प्रकृत रूप में हमारे सामने श्राते हैं । कला की दृष्टि से यह श्रलोकिक श्राभास 
एक क्षरिरक श्रौर उपयोगी संक्षम की सृष्टि कर जाता है । इतने गहरे वह नहीं 
चैठता कि माधुर्य की श्रनुभूति में किसी प्रकार का विक्षेप पड़े, यद्यपि उस 
माधुयं की तह में ऐश्वर्य की एक हल्की श्राभा भी पश्रपना प्रभाव डाले 
रहती है। 

श्रसम्भव या श्रलौकिक की श्रप्राकृतिक स्मृति को श्रौर भी क्षीण करने में 
सहायक होता है कृष्ण का उसी रात स्थानान्तरित होना, जन्म-स्थान छोड़कर 
गोकुल पहुँचाया जाना। रास्ते में कृष्ण की ज्योति का न छिपना श्रौर बढ़ी हुई 
यमुना का कृष्ण के पेर स्पर्श करते ही रास्ता दे देना पिता वसुदेव को प्रसन्‍नता 
श्रौर उत्साह का सूचक है। साथ ही मानव-व्यापार में प्रकृति के सहयोग की 
कल्पना भी इसमें है । 

अ्सम्भव या ग्रलौफिक की श्रप्राकृतिक स्मृति के स्थान पर उसकी एक 
सहज योजना कृष्ण के गोकुल भ्राने से हो जाती है। वह योजना है कृष्ण के 
श्रयोनिज होने की । इसकी बड़ी नेसगिक श्रौर कलात्मक प्रतिष्ठा की गई 
है । यह स्पष्ट ही इस प्रकार कि कृष्ण यज्ञोदा के श्रद्धजात नहीं हैं । योनिज 
सम्बन्ध न होने पर भी यशोदा के मन में परिपूर्ण पुत्र-भाव स्थापित होता है। 
बह इस प्रकार कि कृष्ण यशोदा की भ्रंगजा के स्थानापन्‍न होकर श्राए हैं। 
यज्ञोदा को इसकी सुघ नहीं, किन्तु पाठक इसे जाने रहते हैं । इस द्विविधा के 
द्वारा काव्य-सौन्दर्य को वृद्धि होती है श्रौर श्राध्यात्मिकता भ्रपने सहज कलात्मक 
रूप में प्रतिष्ठित होती है । 

यशोदा फा यह प्रौढ़ावस्था का पुत्र हैं जब कि साता योवन की सोसा पर 
पहुँचकर ठहर चुकी है श्रोर निराशा के साथ नीचे ढलना श्रारम्भ कर रही है । 
इस सन्धि-काल का स्पश करना कृष्ण-काव्य की एक बड़ी कलात्मक सूरू है । 
कृष्ण के प्रति श्रकेले शौर बड़ो साघ के बाद पाये हुए पुत्र का प्यार उभर 
पड़ता है। कुमारी सरियम का पुत्र योवन के अनबीधे श्रारम्भ का है श्लौर 
यशोदा का पृत्र यौवन के अ्रन्तिम अ्रवशेष क्षण का है । युवती की प्रतिमा दोनों 
श्रोर है--एक यौवन के इस पार, दूसरी उस पार ।॥ एक का पृत्र श्राश्ा के पहले 
श्रौर दूसरी का श्राज्ञा के पव्चात्‌ प्राप्त होता है । 

कृष्ण का व्यक्तित्व कुछ अपने सहज सोन्‍्दर्य से, कुछ माता के स्नेहातिरेक 
के कारण (ये दोनों ही नैसगिक झनुपात में हें इसलिए काव्य के कलात्मक 
विकास में सहायक भी) तथा शेष कुछ पिता के ग्रामाधिपति होने के काररणा 
(यह एक श्राकस्मिक श्रथवा संयोगसिद्ध प्रसंग है, जिस पर श्रनावह्यक भार 
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कवि ने कभी नहों चढ़ने दिया) प्रमुख रूप से सामने श्राता है श्रौर श्रन्त तक 
निसर्गतः प्रमुख ही रहता है। प्रमुखता तो काव्यों के सभी नायक-सात्र के 
लिए श्रावश्यक होतो है। किन्तु कृष्ण की प्रमुखता कुछ ऐसी विशेषताएँ 
रखती है जो श्राध्यात्मिक काव्य के लिए आ्रावश्यक है । इनमें सबसे पहलो श्रौर 
मुख्य विशेषता है चरित्र के अ्रन्तगंत एक रहस्यात्मक पुट। रहस्प्रात्मक पुट तो जो 
भी जितना चाहे रख सकता है; किन्तु काव्य में मनोवैज्ञानिक विश्वसनीयता भी 
श्रतिशय श्रावश्यक होतो है | इन दोनों का सामऊजस्य स्थापित करने में ही धाभिक 
भ्रथवा आ्राध्यात्मिक काव्य की सफलता हे । कोरे धर्मंग्रन्य श्रौर उन्नत घामिक 
काव्य में यही मुख्य भ्रन्तर हें कि एक में हमारे विश्वास को गअ्रसीम मानकर 
बरता जाता है श्रौर दूसरे में हमारे स्वस्थ मानसिक उपकरणों के साथ न्याय 
किया जाता है । लक्ष्य दोनों का एक ही होता है--चरित्र की श्रलौकिकता 
की नियोजना करना, किन्तु इन दोनों की प्रणालियों में सारा श्रन्तर हुआ 
करता है । 

जिन श्रसाधारण श्रौर क्षिप्रवेग से घटी प्रथम दिन की घटनाओ्रों का बिव- 
रण हम दे चुके हैं, श्रोर साथ ही जिन मानसिक परिस्थितियों श्रौर प्रतिक्रियाग्रों 
का ऊपर उल्लेख कर चुके हें, उनके बाद क्ृष्ण-चरित्र की श्रसाधारणता के लिए 
जमीन तंयार है, ऐसा कहा जा सकता हैं । देखना यह हे कि वह श्रसाधारणता 
ग्रथवा रहस्यथात्मकता कितने नैसगिक रूप से प्रस्फुटित होती है । कृष्ण-जन्म की 
बघाई बज चुकी है श्रौर विशेष उत्सव मनाये जा चुके हैं। श्रन्नप्राशन श्रौर 
जन्म-दिन की तिथियाँ बड़े समारोह के साथ सम्पन्न हुई हैं | दिन-भर गाँव 
भर की भोड़ नन्द के श्राँंगन में रहा करती है, बालक फ़ृष्ण की क्रौड़ाएँ देखने 
के लिए गोपियों का श्रावागमन लगा ही रहता है । नन्‍्द का श्रागन मण्यों का 
बना हैं, खम्भे कंचन के हैं, इतनी श्रतिरिक्त सौन्दर्य-योजना श्रासानी से खप 
जाती हूँ । 

तोन वर्ष बीतते-ही-बीतते कृष्ण श्रारम्भ करते हैँ चोरी, घर के भीतर नहीं, 
बाहर समाज में चोरी, गोपियों के घर-घर में माखन श्रौर वही की चोरी 
श्रौर उत्पात । चोरी सामाजिक धारणा। में एक अ्रपराध है, पाप हैं। और 
गोपिकाओं को रोज-रोज तंग करना भी कोई सदाचार नहीं। पर ग्राम के 
वातावरण और गोपियों की मनस्थिति में बालक कृष्णा की यह मूति पाप- 
पुण्य-निलिप्त दीख पड़ती है । चोरी करते हुए भी वे गोपियों के मोद के हेतु 
बनते हैं और श्रपने उत्पतों द्वारा उनके प्रेम के भ्रधिक निकट पहुंचते हैं। 
"प-पुण्य निलिप्त इस शुद्धाइंत की प्रतिष्ठा बिना चोरी किये कंसे होती ? 
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पकर्म के भीतर से पवित्र मनोभावना का यह प्रसार एक रहस्य की सृष्टि 
करता है। यह रहस्य प्रकृत काव्य-वर्णाना फा श्रंग बनकर श्राया है, यही 
सूरदास की विशेषता है। भक्ति-काव्य का यह कौशल ध्यान देने योग्य है । 

: कृष्ण के इस स्वाभाविक नटखटपन के साथ जिस रहस्य की सृष्टि हो 
गई है, कवि समस्त काव्य में उसकी रक्षा श्रौर प्रवद्धान करता रहता है । स्वा- 
भाविकता में श्रलौकिकता का विन्यास सूरदास की मुख्य काव्य-साधना हूँ। 
इस साधना में सर्वत्र वें सफल ही हुए हों, यह नहीं कहा जा सकता; कहीं- 
कहीं वे रूढ़ियों में भो फंस गए हें, वहाँ काव्य का मनोवैज्ञानिक सूत्र खो गया 
है; फिर कहीं-कहीं थे परम्परा-प्राप्त 'मान' भ्रादि के विस्तृत विवरणों में इतने 
व्यस्त हो गए हैँ कि उनका रहस्यात्मक पक्ष नीचे दब गया है, ऊपर श्रा गई 
है कोरी श्रोर स्थूल श्यृद्भारिकता। में इन स्थलों को सूरदास के काव्य की 
प्रांशिक प्रसफलता मानता हूँ,किन्तु सफलता के स्थल भ्रसफलता से कहाँ श्रधिक हैं। 

यहां में श्रसफलता के कुछ हवाले दूगा। कृष्ण के बाल्य-चरित्र में 
कतिपय राक्षसों और राक्षसिनियों के वध किये जाने के प्राख्यान मिलते हैं । 
कतिपय विद्वानों ने इन श्राख्यानों में कृष्ण की शक्तिमत्ता का निरदर्शन पाया 
है। जब से प्राचार्य रामचन्द्र शुक्ल ने शक्ति, सौन्दर्य श्रोर शील की 
पराकाष्ठा राम के चरित्र में दिखाई है, तव से लोगों ने समझ लिया है कि ये 
तीनों गुण काव्य-चरित्रों के लिए श्रनिवायं हैं श्रौर जहाँ कहीं श्रवसर झाए 
इनकी श्रोर इंगित कर देना चाहिए। यह अ्रान्ति कला की विवेचना में 
श्रत्यधिक बाघक हुई हे । केवल शक्ति की, सोन्दर्य को श्रथवा शील की 
पराकाष्ठा दिखाना किसी काव्य का लक्ष्य नहों हो सकता | काव्य का लक्ष्य तो 
होता है, रस-विशेष की प्रतीति या श्रनुभूति उत्पन्न करना। इस काव्य-लक्ष्य 
को भूल जाने पर काव्य का समस्त कलात्मक और मनोव॑ज्ञानिक भश्राधार ढह 
पड़ता है । फिर तो किसी पात्र में किन्‍्हों गुणों की योजना कर देना---वे गुण 
चाहे काव्य-शलो से प्रभावोत्पादक अथवा विव्वसनोय बनाये जा सके हों या 
नहीं--कवि-कर्म समझा जाने लगता है । वह कलात्मक और काव्यात्मक ह्वास 
का लक्षण है। कृष्ण के साथ वाल्यावस्था में राक्षस-वध की जो भ्रलोकिक 
लोलाएं जुड़ी हुई हैं, जब तक उनका संकेतात्मक मानसिक आ्राधार नहीं मिलता, 
तब तक काव्य की दृष्टि से उनका क्‍या मूल्य हैं ? कोई यह नहीं कह सकता 
कि रुष्ण ने वास्तव में वे कार्य नहीं किये थे, किन्तु काव्य-कृति के लिए यह 
श्रावश्यक हो जाता है कि अ्रसस्भव के आधार पर वह श्रपना कार्य झारस्भ न 
करे । प्रतोति के लिए उन मानस-सूत्रों का संग्रह आवश्यक है जो उन घटनाओं 
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को विश्वसनीय ही नहों, वास्तविक भो बना सकें । काव्य में किसी चरित्र के 
साथ किसी गुरा की पराकाष्ठा नियोजित करना पर्याप्त नहीं है; उसकी प्रतीति 
की पराकाष्ठा भी नियोजित करनी होती है । 

कई राक्षस पक्षी, बछड़े, गधे और श्रांधी श्रादि का वेश बनाकर 
श्राए थे, कृष्ण के द्वारा उनका पछाड़ा जाना स्वाभाविक रूप से चित्रित है; पर 
कतिवय श्राख्यानों में सूरदास जो ने परम्परा का पालन-भर कर दिया है, कथा 
को कला का स्वरूप देने की चेष्टा नहीं की । ब्रह्मा द्वारा बछड़ों के हरे जाने 
पर नये बछड़े श्रौर गोप-बालक उत्पन्न करने वाला श्राख्यान, पूतना-वध तथा 
ऐसे ही अ्रन्य कतिपय प्रसंग भ्रपना सम्यक्‌ मनोवेज्ञानिक ग्राघार सूर के काव्य 
में नहीं पा सके हैँ । इन्द्र का देवताश्रों-अहित कृष्ण के पास ब्रज श्राना केवल 
पौराणिक चित्रण हे । 

इसी प्रकार सूरदास जी के द्वारा चित्रित गोपिका-मान-प्रसंग को भी 
लोजिए। सूरदास जी ने उसका मूलगत रहस्यात्मक श्राशय खूब श्रच्छी तरह 
समभा था। उन्होंने झ्रारम्भ में बड़े सुन्दर ढंग से इस रहस्य की सूचना दी है। 
राधा का मान वास्तव में भ्रान्ति-मूलक था। उन्होंने कृष्णा के हृदय में श्रपनी 
परछाहीं देखकर यह समभ लिया कि इनके हृदय में कोई दूसरी गोपी बसती 
हैं । बस इसी कल्पना के श्राघार पर बे रूठ गईं । कवि का प्रारश्भिक श्राशय 
यह दिखाना रहा हैँ कि गोपियाँ राधा की हो परछाहीं या प्रतिरूप हैं । कृष्ण 
का उनसे सम्पर्क राघा के प्रति ही सम्पर्क हैं। सोलह हजार एक सो श्राठ 
गोपिकाओं से कृष्ण का सम्बन्ध दो दृष्टियों से प्रदर्शित है। एक तो कृष्ण के 
प्रेम की व्यापकता और सावंजनीनता दिखाने के लिए ( जिसमें ऐन्द्रिय भाव 
संस्कृत श्रौर कलात्मक उद्यमों, नृत्य, गीत श्रादि में लीन हो जाय) श्रौर दूसरा 
कष्ए-चरित्र को निसगंतः रहस्यात्मक अ्रथवा श्रलौकिक स्तर पर पहुँचाने के 
लिए । किन्तु हुआ क्या ? हुआ यह कि काव्य में कृष्ण का बहुनायकत्व ही 
ग्रधिक उभर उठा हैँ । रहस्पात्मक पक्ष पिछड़ गया । कृष्ण एक-एक रात एक- 
एक गोपी के साथ व्यतीत करते आर प्रातःकाल रक्तिम नेत्र, विचित्र वेश बना- 
कर दूसरी गोपिका के घर पहुंचते हैं | वहां उनका जैसा स्वागत होना चाहिए 
बसा ही होता है ! फलतः यहाँ कृष्णा थोड़ी सी निर्लज्जता भी धारण करके 
स्थिति का सामना करते हैं । एक तो इस प्रसंग को इतना श्रनावश्यक विस्तार 
दे दिया गया हैं कि मूल भाव संभाले नहीं सेभला श्रौर दूसरे इसकी वर्णना 
में रहस्यात्मक व्यभिचार (सब गोपिकाओ्ों से, जो वास्तव में एक ही गोपी की 
प्रतिरूप हें, समान प्रेम ) ने स्थूल जारत्व का रूप धारण कर लिया है । मेरे 
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विचार से सूरदास की कला इस प्रसंग में उस उच्च उद्देश्य की पूर्ति नहीं कर 
सकी है जिसके लिए इस प्रसंग की नियोजना की गई थी । यहाँ वह श्रपने 
उच्च लक्ष्य श्रौर समुन्नत मानसिक घरातल से स्खलित हो गई है । 

इसझे समाधान में यह्‌ कहा जा सकता हैँ कि इस प्रसंग को यहाँ रखने का 
उद्देश्य केवल कृष्ण की इस प्रतिज्ञा की पूर्ति करना हैं कि जो कोई उन्हें 
जिस भाव से भजता है उसको वे उसी भाव से मिलते हैं । सब गोपिकाओरों ने 
मिलकर उन्हें पति रूप में भेजा था; इसलिए सबके प्रति वे समान व्यवहार 
दिखाना चाहते हैं । किन्तु इस प्रतिज्ञा को इस हृद तक खींचना ठीक न होगा 
कि काव्य में कृष्ण व्यभिचारी और कामुक के रूप में दिखाई देने लगें। गोपि- 
काझ्रों को कामना-पूर्ति बड़े सुन्दर, स्वाभाविक श्रौर रहस्थात्मक रूव में रास- 
रचना द्वारा हो चुकी थी। वाह्म ऐन्द्रिय सम्बन्ध को शब्बशः पूर्णता तक पहुँचाना 
सूरदास-जैसे उच्चकोटि के कवि का लक्ष्य नहीं हो सकता । मालूम होता हूँ उस 
युग को बहु पत्नी-प्रथा के दुष्परिणाम से सूरदास जी का काव्य भी कोरा न 
रह सका। 

किन्तु ऐसे स्थलों को हम भ्रपवादस्वरूप हो ले सकते हैँ । मुख्यतः सूरदास 
जी की कला उदात्त मानसिक भूमि पर ही खड़ी हेँ। श्रवश्य कई बार राधा 
श्रोर कृष्ण के प्रेम-प्रसंगों में शारीरिक संयोग को भी चर्चा श्राई है (हमारे 
देश के कवियों ने प्रेम के इस परिपाक को स्वाभाविक मानकर स्वीकार किया 
है, 'रोमांटिक' ढंग से किनारा काटने को प्रथा उनकी नहीं थो) पर ये स्थल, 
काव्य में भ्रन्य स्थलों को भांति हो प्रसंगत: शञ्रा गए हैँ, इनके लिए कतिपय 
भ्रतिवादी कवियों को भाँति कोई खास तंयारी सूरदास जी ने नहीं की हे। 

भेरी अपनी धारणा यह श्रवंश्य हें कि सूरदास जी को ऐसे स्थल बचा 
जाने चाहिएँ थे, श्रथवा संकेत से काम ले लेना था; क्योंकि घासिक काव्य के 
रचयिता फो सामाजिक मर्यादा श्रधिक बरतनों होती है। फिर भो में यह 
कहूँगा कि स्तायुओं को विकृत कर देने वालो ग्राजकल की दीधंसूत्री श्रनुराग- 
चर्याश्रों की श्रपेक्षा सूरदास जो का उपक्रम फिर भी बुरा नहीं। अ्रवश्य उन्हें 
प्रेम या अनुराग को यह परिणति दिखाने से कोई नहीं रोकता । (बल्कि यह श्राज 
के समाज के लिए किसी भ्रंश्य तक उपयोगो भी है) ; किन्तु शिष्टाचार के विचार 
से ऐसे प्रसंगों को मर्यादा को सीसा में रखना था। सर्वत्र सूरदास जी ने ऐसा 
नहीं किया है, उनके समय की काव्य-परिपादी में, जान पड़ता है, इस प्रकार 
का कोई प्रतिबन्ध नहों था । 

ऐसे ही, चोर-हरण के श्रदसर पर कृष्ण के मुख से गोपियों से यह कह- 
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लाना कि तुम हाथ ऊपर करके जल से निकलो और श्रपने-्रपने वस्त्र लो, सूर- 
दासजी की सुरुचि का परिचायक नहीं है। सच्चे प्रेम को श्रगोपनोयता प्रकट करने 
के लिए कवि के पास कोई दूसरा उपाय नहीं था, यह में नहों कह सकूंगा। 
उनके उद्देश्य के सम्बन्ध में शंका न रखते हुए भी यहाँ उनकी शैली को में निर्दोष 
नहीं कह सकता। 

पर जंसा कि में कह चुका हूँ, ये इने-गिने स्थल भ्रपवादस्वरूप ही हैं श्रौर 
सूरदास जो के बृहत्‌ काव्य पर कोई गहरा धब्बा नहीं लगाते | जो धब्बे हमें 
श्राज की दृष्टि से दीख भी पड़ते हैं वे सम्भव है किसी युग-विज्ञॉंष में क्षम्य भी 
हों । कम-से-कम यह तो कोई नहीं कह सकता कि सूरदास जी के काव्य में 
चित्रित राधा श्रौर कृष्ण का प्रेम श्रतिरिक्त भावात्मक उद्रेक या उबाल का 
द्योतक हूँ श्रथवा उसमें निःशक्त कामुकता या दमित वासना के लक्षण हैं । 
यदि यह त्रुटि नहीं हैँ तो श्रौर सब श्रारोप गौरा हो जाते हैं । यदि श्रनुराग के 
श्रारम्भ में तीत्र श्राकषंरा, ऐकान्तिक मिलनेच्छा श्रौर सामाजिक मर्यादालंघन 
की प्रेरणाएं काम करती हैं तो प्रथम मिलन के पदचात्‌ तत्काल ही राधा में 
प्रेमगोपन-चातुरी, वाग्विलास श्रादि को सामाजिक भावना जाग्रत हो जातो है 
जो प्रेम के स्वस्थ विकास का परिचायक हूं । 

श्रब में कृष्ण की माखन-चोरो वाले प्रसंग पर छूटी हुई सूरसागर की 
अ्रपनी सरप्तरी श्रालोचना के सूत्र को फिर से पकड़ लूं। में कह चुका हूँ कि 
यह प्रसंग जहाँ एक ओर गोपियों के स्नेह की सहज धारा प्रवाहित कर देता है 
वहीं यह पाप-पुण्य निलिप्त कृष्णा के उपास्य श्रौर रहस्य शुद्धाहंत बाल-रूप का 
भी उद्घाटन करने में सहायक हुआ्ना हे। 

इसके पश्चात्‌ सूरदास जी निरन्तर नायक (कृष्ण) का सहज श्लौर साय 
हो रहस्यमय गौरव दिखाते हुए काव्य श्रौर उपासना की दोहरी श्रावश्यकता- 
पृत्ति करते गए हैं । माखन-चोरी का ही वय:प्राप्त स्वरूप कृष्ण की दान-लीला 
में दिखाई देता है । यहाँ प्रेम-कलह के खुले हुए वृश्य हमें दिखाई देते हे । 
कृष्ण के दधि-दान (दथि पर लगने वाला कर) मांगने पर गोपियों को कृष्ण 
से उलभने, वाक्युद्ध करने, धमकी देने श्रौर बदले में धमकी पाने का श्रवसर 
मिलता है श्रन्त में एक श्रोर राधा श्रौर उनकी सब सखियाँ तथा दूसरी और 
कृष्णा श्रौर उनके सब सखा खुलकर आपस में कहा-सुनी करते हैं । हाथा-पाई 
की नौबत भी श्राती है पर अन्त में गोपी-दल सखा-समेत कृष्ण को भरपूर 
माखन-दधि-दान कर, श्रपने सामने भोजन करा निवृत्त होता है। गोषियों के 
प्रेम की यह दूसरी बड़ी स्वीकृति कृष्ण ने दी है । 


काज्य -सौन्दर्ये थे. ८ श्श्र्‌ 


इसके पूर्व ही राधा का ऋष्ण से परिचय-समागम हो चुका है । राधा की 
भावी सास (यशोदा) ने उसकी साँग गूँयी और नई फरिया (बिना सिला 
लहुंगा) भेंट की हैं । श्रांचल में भेवे डाले हैं । राघा की माता को पुत्री के 
सामने गाली दी ( विनोद-बचन कहे ) और पिता को भी, जिस पिछले का 
बदला वह राधा के द्वारा ही पा चुकी है। फिर उसने सूर्य की श्लोर श्रांचल 
पसारकर उनसे श्राशीर्वाद माँगा है कि नई दम्पति का कल्यारा हो। 

इस रमणीय प्रेम और गाहेंस्थ्य प्रसंग को पुनः रहस्य की आ्लाभा से श्रनु- 
रंजित करने के लिए सूरदास जी ने समस्त कुमारिकाओं से कात्यायनी व्रत 
कराया और पति-रूप में कृष्ण को पाने की कामना करके कार्तिक चतुर्दशी को 
उपबास और रात्रि-जागरण के पश्चात्‌ पूर्समासी को यमुना-स्नान करते हुए 
दिखाया है । यही श्रवसर चीर-हरण का हैँ । 

भाववत्‌ में राधा का व्यक्तित्व परिस्फुट नहीं हो पाया हैं, इसलिए वह 
व्यक्तिगत प्रेमालाप, वैवाहिक लोकाचार श्रादि का श्रवसर ही नहीं श्राया । 
बिना व्यक्तित्व के प्रेम की प्रगाढ़ता कैसे प्रकट होती ? सूरदास जी ने इस अंश 
की सम्यक्‌ पूर्ति की और फिर भागवत्‌ की ही भांति उपास्य कृष्ण की भो 
स्थापना कर दी । जिस कौशल के साथ राधा ओर कृष्ण के एकनिष्ठ, व्यक्ति- 
गत, प्रगाढ़ प्रेम-सम्बन्ध को सामूहिक स्वछ्प सूरदास जी ने दिया हैँ, कृष्ण की 
प्रेममुत्ति को जिस चातुरी के साथ समाज-व्यापी झ्राराधना का पात्र बना दिया 
है, धामिक काव्य के इतिहास में उसके जोड़ की कोई वस्तु शायद ही मिले। 

कृष्ण के सौन्दर्य को राधा को प्रनुरक्‍्त दृष्टि ने रहस्यमय बना दिया है, 
गोवियाँ जब कि कृष्ण के प्रंग-प्रंग के सौन्दर्य का वर्णन करती हैं तब. राधा 
कहती हैं मेंने तो कृष्ण को देखा ही नहीं । एक भ्रंग पर वृष्ठि पड़ते हो श्राँखें 
भर झाती हैं । सारे श्रंगों को देखने को कौन कहे ? उनके पश्ंगों पर कभो 
निगाह हो नहीं ठहरती। सौन्दर्य भी प्रतिक्षण क्रौर ही रूप घारण कर 
लेता है। यह्‌' रहस्पमण सौन्दर्य-दर्शन है, जिसकी शिक्षा गोपियाँ राधा से 
लेतो हैं। 

राघा तो कृष्ण-प्रेम की प्रयोगकर्न्री हैं । वे स्वतः प्रेम की श्राकर हैं ॥ 
किन्तु सूरदास जी का प्रयोजन एक-मात्र झ्लाकर से ही नहों सिद्ध होता; वे घर- 
घर उस आझ्राकर का प्रसार भी चाहते हें । एतदर्थ राधा की सख्तियों को नियो- 
जना को गई है, जो प्रयोगकर्त्रों राधा के सन्देश को शतशः प्रणालियों से सारो 
दिश्ञाप्रों में फंला देती हें । ब्रज की रज-रज में कृथ्ए-प्रेम की सुगन्धि व्याप्त हो 
गई है । भक्ति को बेल इसो रज में से अंकुरित होती, बढ़तो श्लौर छा जातो है। 
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राधा श्रीकृष्ण की भक्त हें श्रथवा प्रेमिका ? सूरसागर में वे सर्वत्र कृष्ण 
की समानाधिकारिरी प्रेमिका हें । उनकी श्री-शोभा पर कृष्ण मुग्ध हैं । कृष्ण 
के रूप-लावण्य पर राघा रीभी हैं। क्‍या यह भक्ति का सम्बन्ध हैं ? नहों यह 
प्रेमी-प्रेमिका का सम्बन्ध है। किन्तु इसी प्रेमी-प्रेमिका-सम्बन्ध का जब 
समाजीकरण होता है, जब प्रत्येक गोपी राधा बनकर कृष्ण की श्राराधनां 
करती है तब स्वभावतः भक्ति का श्रागमन होता है । प्रेमी कृष्ण के द्वारा ही 
अ्राराध्य कृष्ण को स्थापना सूरदास जी ने जिस सुचारु कोटि-क्रम से कराई है, 
वह काव्य-जगत्‌ में एकदम श्रनोखा हैँ। 

रास वह स्थल है जहाँ प्रेमी-प्रेमिका का सम्बन्ध समाज-व्यापी होकर 
रहस्यमयी भक्ति में परिणत हो जाता है। श्रीकृष्ण सहस्नों गोपिकाओं के साथ 
रास में सम्मिलित होते और सबकी कामनां-पूरति करते हैं । यहाँ प्रेमिका की 
व्यक्तिगत सम्बन्ध-धारणा और तज्जन्य गर्व का निराकरण भी किया गया है। 
राधा यह सम्बन्ध-धारणा रखती थीं, इसलिए कृष्ण कुछ काल के लिए अंत- 
ध्यान हो जाते हैँ । जब राधा का यह गर्व दूर होता है तब कृष्ण पुनः उनके 
सामने जाते हैं। 

प्रेमी-प्रेमिका-सम्बन्ध की यह अंतिम परिराति ध्यान देने योग्य है। यह 
व्यक्तिगत सम्बन्ध का पूर्ण समाजीकरण है, जिसे हम भक्ति कह सकते हैं । 
रास में भ्रसंख्यों गोपियों का भाग लेना, नृत्य-गोत श्रादि के द्वारा सबकी 
फामना-पूरति, रहस्यमय रूप से सारी मंडलो का कृष्ण-केन्द्र से सम्भृक्त होना 
श्रौर फिर रास में कृष्ण के वंशी-वादन का प्रभाव--पाषारों का द्रवित होना, 
यमुना की गति का स्तंभित होना, चन्द्रमा का ठहर जाना--सभी एक ही लक्ष्य 
की ओ्रोर इंगित करते हें; सान्‍्त का अनन्त में, व्यष्टि का समष्टि में पर्यवसान। 
इसलिए कृष्ण का रास श्रनन्त कहा गया है । यह वह श्रादर्श स्थिति है जिसमें 
पूर्ण सामरस्य की स्थापना हो गई है, विक्षेप का कहीं श्रस्तित्व नहों । संकोर्णता 
के हेतुभूत गर्व श्लौर श्रहंकार गलित हो गए हैं, घुलकर बह गए हैं श्रीर धुलकर 
निकली हैँ दुग्ध-घवल शरच्चन्द्रिका में सब श्रोर छिटक रही उज्ज्वल कृष्ण- 
भक्ति । 

यह न समभना चाहिए कि हम आ्राये दिन बाजारों में रास-लीला-सम्बन्धी 
जो भद्दे चित्र देखा करते हें, वही सूरदास का भी रास है। रास नाम तो दोनों 
में समान है; किन्तु उसके श्रंकन में सूरदास जी की समता करना साधारण 
चित्रकारों का काम नहीं । रास की वर्णाना में सूरदास जी का काव्य परिपूरां 
श्राध्यात्मिक ऊँचाई पर पहुँच गया हू । केवल श्रीमगद्भागवत की परम्परागत 
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अ्रनुकृति कवि ने नहीं की है; घरन्‌ वास्तव में वे श्रनुपम श्राध्यात्मिक रास से 
विमोहित होकर रचना करने बंठे हैं । उन्होंने रास की जो पृष्ठभूमि बनाई है, 
जिस प्रशान्त श्रौर समुज्ज्वल वातावरण का निर्माण किया है, पुनः रास की जो 
सज्जा, गोपषियों का जैसा संगठन झ्रौर कृष्ण की श्रोर सबकी दृष्टि का केन्द्री- 
कररण दिखाया है श्रौर रास की वर्णना में संगीत की तललीनता श्रौर नृत्य की 
बेंघी गति के साथ एक जागरूक श्राध्यात्मिक मूच्छ॑ना, श्रपूर्व प्रसःनता के साथ 
प्रशान्ति श्रौर दृष्य के चढकोलेपन के साथ भावना की तन्‍्मयता के जो प्रभाव 
उत्पन्न किये हैं, वे कवि को कला-कुशलता और गहन श्रंतवृ ष्टि के द्योतक हैं । 
उनके काठ्य-चमत्कार की तुलना में बाजारू चित्रों को रखना, मर्ियों का मूल्य 
भूठे सोतियों हारा श्रांकना है । 

रास के पश्चात्‌ विशेषतः मान का वर्णान कवि ने किया है, जिसके सम्बन्ध 
में हम ऊपर उल्लेख कर चुके हैँ । मान का हेतु है राधा का श्रन्य गोषियों से 
पपने को पृथक्‌ समझना, जब कि कवि की रहस्योन्मुख कला में वे राधा की 
प्रतिच्छाया-मात्र हैं । इस लीला का श्राशय इस रहस्य को मुखरित करना ही 
था; किन्तु वर्णन की श्रतिरंजना में कवि का मूल उद्देश्य विलुप्त हो गया भ्रौर 
राघा की अ्रान्ति के स्थान पर कृष्ण का भ्रपराधी रूप ही उभर श्राया है । 
निइचय ही यह्‌ कवि की भावना के श्रनुरूप सृष्टि नहीं ऐ । 

कला की दृष्टि से मान-प्रसंग का एक दूसरा प्रयोजन राधा के व्यक्तित्व 
की, विद्योषतः उसके सौन्दर्य की प्रतिष्ठा करना भी हो सकता हे--वह सोन्‍्दर्य 
जिसका श्राकषंरा कृष्ण को भो विश्वान्त कर देता है (गोपियों को तो हस्तो 
ही क्या ?) । श्रोर वह व्यक्तित्व, जिसके सामने कृष्ण भो भुकफर प्रार्थोी होते 
हैं । किन्तु इस प्रयोजन को पूत्ति के लिए यह उपयुक्त श्रवसर नहीं कहा जा 
सकता | इसमें राघा का सोन्‍्दर्याकर्षण यद्यपि प्रमुख हुआ है, किन्तु उससे भी 
प्रमुख हो गई है उनको गोपियों की प्रति ईर्ष्या । क्या कवि का यह उद्देश्य 
(ईर्ष्या को प्रमुखता देना) हो सकता है ? 

उच्च कला श्रोर सोन्दर्य-स्थापना को दृष्टि से इसका समर्थन नहीं किया 
जा सकता, यद्यपि एक प्रकार के श्रद्धालु यह कहेंगे कि राघा की ईर्ष्या उनके 
अन्य गोपियों की श्रपेक्षा सुन्दर सज्जा करने ओर कफृष्ण-प्रेम को एकान्त 
अधिकारिणी बनने में सहायक हुई है ।॥ उस समर्थक वर्ग को दलील भो हम 
सुन चुके हें जो यह कहता है कि प्रत्येक गोपी ने जिस-जिस भाव से कृष्ण को 
भेजा उसको पूर्ति उन्होंने को। उन्हों में के कुछ यह भी कहेंगे 
ज्ञारोरिक संयोग के गोपियों में उस विरह अमर पेक म इस 

रह को जागृति दिखाना सम्भव न था 
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जो कृष्ण के मथुरा-गसन के पदच्गत्‌ समस्त ब्रज में छा गया है । इस प्रकार को 
विचारणा उस विशेष वर्ग को हे जो तांत्रिक रहस्यवादी पद्धतियों का श्रनुयायी 
है । मेरे विचार से श्रेष्ठ कला और दर्शन की श्रावश्यकताएँ इससे भिन्‍न हें । 

सान-समोचन के बाद ही वसन्‍्त श्र होली के श्रवसर श्राते हूँ, जिनमें 
सामूहिक गान, वाद्य और छोना-भपटी के चटकीले और रंगीन वृश्य दिखाई 
देते हें । इसके पश्चात्‌ सागर-स्नान और स्नानान्तर स्वच्छ नूतन वस्त्र घारण 
करना और फिर पुष्पमालाओं से श्राच्छादित स्वर्ण-हिडोल में गोपियों से परि- 
बेष्टित राधा-कृष्ण की भूलती हुई ऐश्वर्यशालिनी भाँकी। यहीं कृष्ण को 
ब्रज-लीला समाप्त होती हे । पर्दा गिरता है । प्रशान्त श्रोजस्विता श्रौर प्रसन्‍न 
समादर के प्रभाव लेकर दर्शक-मंडली (ब्रज को गोप-गोपियाँ) घर लौटतो हैं ॥ 

इस अ्रवसर पर जब ब्रज में सत्र ओर सुख-समृद्धि छा गई हैं और हिडोल- 
स्थित राधा-कृष्ण की किशोर मूर्ति चरम आकर्षण का विषय बन चुकी है, एक 
ऐसी निष्क्रियता और श्रात्मनिद्रा की सम्भावना हैँ जो स्वभावतः ऐसी परि- 
स्थिति में उत्पन्न होती हैँ । शेषशायी भगवान्‌ नारायरा के-से दिव्य किन्तु 
प्रस्थिर श्रौर गतिहीन स्वरूप का उद्घाटन करना सूरदास की कला का लक्ष्य 
नहीं था, नहीं तो वे इसो स्थान पर श्रपना काव्य समाप्त कर देते। पर बे सारे 
ब्रज-मंडल को चौंका देते हें, कृष्ण के मथुरा जाने की सूचना देकर। श्रसम्भा- 
बित रूप से एक ऐसा भोंका श्राता है जो सुख के प्रशांत पारावार फो दुःख की 
तरंगों से श्रभिभूत कर देता है । सब-के-सब चकित हो रहते हैं श्रौर कतंव्य 
शून्य होकर क्षोभ के महानव में डूबते-उतराते हैँ । काव्य में जीवन की प्रगति 
का यही स्वरूप है । कृष्ण का कार्य अब ब्रज में नहीं, मथुरा में है । इसलिए वे 
समस्त काम्य-सम्बन्धों और प्रेम-बन्धनों को दूसरे ही क्षण तोड़ देने को. (हृदय 
पर पत्थर रखकर ) तंयार हो जाते हैं । 

विजय का पूर्णा विश्वास प्रतिक्षण मन में रखते हुए भी (प्र्थात्‌ भीतर से 
निश्चिन्त होते हुए भी) बाहर विकट संघर्षों का सामना क्रृष्ण को करना पड़ता 
है । वे सच्चे श्रर्थ में ऋंतिकारी का ग्रात्म-विश्वास श्रौर उसी की-सी कष्ट- 
सहिष्णुता लेकर इस नये नादय में प्रवेश करते हैं । श्रदने-से-अ्रदना कार्य वे 
श्रपने हाथों करते हैं. (क्योंकि वे किसी समृद्ध सेना के नायक नहीं, नये ऋ्रांति- 
कारी हैं) श्रोर श्रदनी-से-श्रदनी वात सुनने को तंयार रहते हें ॥ सूरसागर के 
इस प्रसंग को देखने पर इसकी श्रदूभुत समानता उन रचनाओं से देख पड़ती हे 
जिनमें प्रचलित समाज-व्यवस्था श्रथवा राज-व्यवस्था के विरुद्ध क्रांतिकारी चरित्रों 
की भ्रवतारणा को गई है । रजक के साथ कृष्ण का भंगड़ा, उससे कपड़े छीन- 


काव्य-सौन्दये श्श्श 


क्र भ्रपने साथियों को पहनाना (बहाना यह कि राजा के दरबार में मेले कपड़े 
पहनकर कैसे जायें !) पाइ्चात्य क्रांतिकारी प्रसंगों को याद दिलाता है । 
मल्ल-युद्ध के पूर्व कूबरी का मिलना आर तिलक सारना एक ऐसा विचित्र शोर 
शुभसूचक मनोवैज्ञानिक उपादान है जो श्राघुनिक ऋंतिमूलक रचनाओं में भी 
किसी-न-किसी रूप में मिल जाता हैँ । कंस-वध के पश्चात्‌ कृष्ण सबसे पहले 
कूबरी के घर जाकर ही उसका स्वागत-सत्कार ग्रहए करते हैं । कंस के दुरा- 
चारों के भार से दबकर हो मानो वह कूबरी हो गई थो श्रौर कृष्ण के श्रतते ही 
बह सुन्दर श्रंगों वाली हो जातो है ! 
यहाँ, ब्रज में कृष्ण कितने कोमल प्रेस-तन्तुप्रों को छिन्न-भिन्‍न कर गए 
हैं, इसका फुछ श्रन्दाज गोषियों की विरह-कातर पुकार से लग सकेगा। श्राज के 
समीक्षक को यह एतराज है कि कृष्ण के कुछ मोल दूर, मथुरा जाने पर 
गोषियों के रोने-धोने का इतना बड़ा पवाँरा सूरदास ने क्‍यों तंयार किया ? 
यही नहीं, सूरसागर काव्य के जो सर्वोत्कृष्ट स्थल हैँ --वंशी को लक्ष्य करके 
दिये गए सेंकड़ों उपालंभ, जिननें सूक्ष्म प्रेम-भावना भरी हुई है; नेत्रों पर किये 
गए पझनेकानेक ग्रारोप, जिनमें रहस्यात्मक सोौन्दर्य-व्यञ्जना है; इन श्रालोचकों 
को व्यर्थ की मानसिक उधेड़-बुन श्रोर एक अभ्रतिभावुक युग का फाव्यावशेष 
समझ पड़ता है। किन्तु यह समझ एकदम श्रांत है । भ्रसल में इन्हीं वर्णनाप्रों 
में जो कवि को उत्कृष्ट तललीनता श्रौर सूक्ष्म मानसिक पहुँच तथा भ्रधिकार 
को दोतक है, कवि ने कृष्ण के रहस्यमथ स्वरूप का निर्देश किया है, बह 
स्वरूप जो भक्ति फा भ्राधार शलर भक्तों का इृष्ट हें। भक्ति श्रौर भक्त का 
नाम सुनकर कोई सिथ्या घारणा नहों बना लेनी चाहिए। में कह चुका हूँ कि 
व्यक्तिगत प्रेम का सामूहिक सामाजिक स्वरूप हो भक्ति हे श्रोर साथ हो में 
कवि सूरदास को उन फाव्य-चेष्टाओं को भी कुछ सूचना दे चुका हूँ जिनमें 
* उन्होंने इस समाज-व्यापिनी कृष्ण-भक्ति की नियोजना की है । इन्हों चेष्टाश्रों 
के सर्वश्रेष्ठ अ्रंश वे हैं जिन्हें उपर्युक्त झ्रालोचक सानसिक विजुम्भरा कहकर 
« टाल देना चाहते हैं । पर इस प्रकार बे टाले नहों जा सकेंगे । व्यक्त सौंदर्य की 
जो भ्रव्यक्त श्र निगूढ़ भ्रन्तर्गतियाँ कवि ने दिखाई हूँ, वे कृष्ण को रहस्पमय 
स्वरूप प्रदान करतो हें । इसी रहस्यमय स्वरूप से उपास्य कृष्ण को प्रतिष्ठा 
होतो है । जो प्रेम-प्रसंग व्यक्तिगत श्र बाह्य घटनाश्रों से प्रकट हैँ उनका 
उपयोग भी क्रमशः अ्रनिर्वेचनीय, रहस्यमय, सामूहिक प्रेम (भक्ति) की श्रभि- 
व्यक्षित के लिए ही होता है । सूरदास को यही मुख्य काव्य-साधना है । 
ब्रज रहते, कृष्ण का जो प्रेम, गोपियों में इधर-उधर बिखरा था, श्ब 


१५६ महाकवि सूरदांस 


उनके सथुरा जाने पर, वह छनकर एकत्र हो रहा है। गोपियों के विरह-गीतों 
में उसका समाज-व्यापी स्वरूप धारण करना जारी है । मिलने के भ्रवसर पर 
जो रहे-सहे भेद-भाव थे, वे भी श्रव मिट गए हैं (जिन लोगों ने यह हांका की 
है कि सूर सागर में सोलह हजार गोपिका-सहचरियों से कृष्ण का प्रेम-सम्बन्ध 
क्यों दिखाया गया है, उन्हें ऊपर के उत्तर से समाधान कर लेना चाहिए) । 
प्रेम-भावना अपना रहस्यमय सामाजिक स्वरूप घारण कर रही है । 

श्रौर जब उद्धव निगु रण का संदेश लाते हें और गोपियाँ भ्रमर को सम्बो- 
घित करके उन्हें ममं-स्पर्शी उत्तर देती हें, तव तो रहस्य खुल ही जाता है। 
गोपियाँ नियु सा ब्रह्म का तिरस्कार क्‍यों करती हैं ? क्‍योंकि वे जिसकी प्रेमिका 
या उपासिका हैं, वह नि्गुए से क्‍या कम है ! निगुरा से क्‍या कम सुन्दर है, 
क्या कम श्रेष्ठ है ! जिसको योगी योग द्वारा समाधि साधकर प्राप्त करते हैँ 
उसे ही (नामान्तर से) गोषियों ने प्रेम-परिचर्या से प्राप्त किया है । क्‍यों वे 
इसे छोड़कर उसे लें ? क्‍या विशेषता हैँ उसमें जो इसमें नहीं है ? क्‍या रहस्य 
हैँ उसमें जो इसमें नहीं है ? जो विशेषण उसके साथ लगते हें वे सब इसके 
साथ भी लगते हें । यह कोई व्यक्ति कृष्ण नहीं; यह तो रहस्यमयी परम सत्ता, 
परम उपास्य ही कृष्ण हं । श्रौर यहीं सूरदास जी की श्रारम्भिक प्रतिज्ञा सार्थक 
हो जाती है : 

“अविगत गति कछु कहत न आवे । 
सब विधि अगम विचारहिं तातें सूर सगुन पद गावे ॥” 

श्रविज्ञात निगु ण के समकक्ष विज्ञात सगुणा कृष्ण के रहस्यमय पद सूरदास 
सुनाते हैं । 


